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1. PUT KAINA 


Obećanje Zmije dano prvim ljudima, pokazalo je 
put do Slobode, put koji ne vodi do jedinstva s 
bogom--tiraninom, već do deifikacije individualnog 
ja. Ponekad Zmija je poistovjećena sa 
Samaelom, ponekad s Lilith — oba mitska lika su 
se pobunili protiv božjih zapovijedi i odabrali 
neovisan put. Međutim, nisu samo Adam ili Eva 
slijedili njihov primjer, nego i njinovi potomci. 
Vjeruje se da je zabranjeno voće koje je prvi par 
okusio bio seksualni čin. To tvrde predstavnici 
pojedinih gnostičkih sekti, kao npr. Katari. Peter 
Garcias u 13. je stoljeću napisao da “Voće 
zabranjeno našim precima nije bilo ništa drugo 
nego užitak tjelesnog odnosa." 


Kainovo podrijetlo vrlo je dvosmisleno. Mnogi 
dovode u pitanje Adamovo očinstvo i impliciraju 


da je Kajin začet u zajednici Eve i Zmije. Štoviše, 
u isto vrijeme Eva je navodno bila opsjednuta od 
strane Lilith, što Kaina čini sinom Sotone i Lilith. 
Kain i Abel obojica su bili zemljoradnici i obojica 
su prinosili bogu od plodova svoga rada: "Kain 
prinese Gospodu žrtvu od plodova zemlje. | Abel 
dovede prvence svoga stada . Gospodin pogleda 
Abela i njegov prinos, a Kaina i njegov prinos ne 
pogleda." (Postanak 4:3-5) 

Bog je prihvatio krvnu žrtvu Abela koji je 

žrtvovao prvorođeno janje iz svog stada, ali je 
odbacio dar Kajina koji je donio voće i usjeve 
ubrane sa svojih polja. To je razbjesnilo Kaina i 
ubio je brata. Bog je osudio Kainovo djelo rekavši 
mu: “Što si učinio? _Glas krvi brata tvoga vapi k 
meni sa zemlje. | sada si proklet od zemlje koja je 
otvorila usta da primi krv brata tvojega od ruke 
tvoje.“ _Protjerao je Kaina i prokleo ga na vječno 
izgnanstvo. Kajin ode od lica božjeg i nastani se u 
zemlji Nod, istočno od Edena." Od toga vremena 
čovječanstvo je podijeljeno na potomke Kaina (sin 
Zmije) i potomke Adama (sin Božji). 


Kajin je imao brojno potomstvo. Njegov 
prvorođeni sin zvao se Henok. Kad je Kajin 
osnovao grad, nazvao ga je po njemu. Među 
Kajinovim potomcima bili su tvorci svih civilizacija 
na zemlji. Kako im je bio uskraćen ulaz u Edenski 


vrt, oni su svojim radom uspostavili vlastiti “raj" u 
Kojem su mogli oblikovati i stvarati, bez boga. 
Kainiti, potomci i sljedbenici Kajina, ubrzo su 
stvorili vlastitu civilizaciju koju predstavljaju tri 
Lamekova sina: 

Tubal-Kain (obrt), Jubal (glazba i umjetnost) i 
Jabal (poljoprivreda). Tako su Kajinovi potomci 
uspostavili lozu čiji su članovi brinuli o najvažnijim 
područjima, kako materijalnim (obrtništvo, 
proizvodnja hrane), tako i duhovnim (glazba, 
poezija i dr.). Kajin, koji je sam oblikovao svoju 
sudbinu, stoga je simbol puta izoliranog od boga i 
njegovih zakona. U svojoj težnji za 
samospasenjem postao je simbol duhovnog puta 
koji je kasnije nazvan Put lijeve ruke. Ne prihvaća 
svoje prokletstvo prema kojemu je trebao biti 
izopćenik i lutalica te postaje simbolom sveg 
napretka koji se događa izvan svijeta koji je bog 
stvorio. On je prvi koji je izgradio grad i stvorio 
svoj svijet, neovisan o bogu. Pobunio se protiv 
božjeg suda i sam odlučio o svojoj sudbini. 
Njegov put je put samospasenja, poraza 
prokletstva i buntovnog odvajanja od boga, težnje 
ka samodeitikaciji kako bi oblikovao vlastiti 
Edenski vrt, bez boga i nametnutih zakona. 

Ime prvog grada koji je Kain osnovao je 
“Enoh/Henok", a znači “posvećen'“ i odnosi se na 
posvećenost novom početku, odvajanje od 


prošlosti i činu ulaska na put neovisno o svim 
“višim silama", i zakonima. Put Abela i potomaka 
Adama je Desni put, težnja za rekonstrukcijom 
izvornog poretka kako bi se povratilo mjesto u 
božanskom Edenskom vrtu iz kojeg je 
čovječanstvo protjerano, i san o ponovnom 
ujedinjenju s bogom te vječni život u njegovu 
Svjetlu. Put Kaina je Put lijeve ruke koji teži 
stvaranju vlastitog svijeta, vlastitoj samodelfikaciji 
To je vjera u vlastite mogućnosti i potencijal tijela i 
svijeta u kojem čovjek živi. 

Erich Sauer piše: “Najviše ispunjenje 'Abela' je 
Krist i kroz njega utjelovljenje boga. Vrhovni oblik 
Kaina' je Antikrist i kroz njega samodeifikacija 
prokletog čovjeka.“ 


Kain je jedan od prvih pokretača Staze lijeve ruke 
i prvi od ljudi koji je svjesno izabrao svoj put i od 
tada njime hoda bez ikakvog oklijevanja i kajanja. 
Njegov put vodi do ispunjenja obećanja koje je 
Zmija dala. Ubojstvo brata Abela simboličan je 
poraz slabe polovice svijesti. 

Samael, Lilith i njihov sin Kain čine trijadu koja 
označava inicijacijski model prve etape na putu 
samodeifikacije. Na Klifotskom stablu te etape 
korespondiraju razinama Gamaliela (lunarna 
sfera, tamne strane mjeseca, božice Lilith, majke 
svih demona), Samaela (Klita povezana s 


konceptom sjene Zmije--Inicijatora) i Thagiriona 
(središnja razina na Drvetu Smrti povezano s 
djetetom paklenog para). 

Dakle, postoji odnos između Kaina i Antikrista koji 
također odgovara sferi Thagiriona i koji je središnji 
lik na putu odvajanja od boga kao i arheotipski 
inicijator. Kain je prvi čovjek koji je probudio 
unutarnju božansku iskru koja se može 
transformirati u plamen besmrtnosti. To je vatra 
Koja hrani i krijepi, spaljuje sve ljudske slabosti i 
pretvara čovjeka u boga. 

Kain kao lik okružen je mnogim kontroverznim 
teorijama. 


Poganski gnostici proglasili su Kaina i druge 
buntovnike svecima. Kaina, Ezava, Koraha, Judu 
Iskariotskog, ti su gnostici učinili tumačima 
'mudrosti' zmije u pobuni protiv boga. 


Antinomijske gnostičke sekte kao i druge grupe 
ove vrste (Ofiti, Naaseni, itd.), vjerovali su da je 
bog Starog zavjeta zapravo "bog zla" i da je Zmija 
u Edenskom vrtu bila spasitelj koji je donio ljudima 
spasenje. Stoga su smatrali da su svi likovi 
predstavljeni u Starom zavjetu kao zli zapravo 
personifikacije dobra. Kajin kao prvi čovjek koji se 
pobunio protiv Boga bio je od posebnog značaja. 
Imali su sličan stav kao Ezav, Korah, Noin gavran 


ili stanovnici Sodome i Gomore. Među likovima iz 
Novog zavjeta više su voljeli Mariju Magdalenu od 
Djevice Marije, kao i Šimuna Maga i Judu. 
Preokrenuli su biblijske vrijednosti i tvrdili da su zli 
likovi zagovornici Gnoze, pravog ezoteričnog 
znanja. Kainiti su vjerovali da je bog krvožedan i 
zao jer je prihvatio Abelovu krvnu žrtvu i odbacio 
usjeve koje je Kajin darovao , koji su simbol rada i 
lludskoga truda. Smatrali su da je put Kaina, put 
Velikog Djela, ne u jedinstvu s bogom, nego u 
samospasenju. Kršenje zakona i pravila Starog 
zavjeta smatralo se dužnošću jer je to bio jedini 
način da se postigne savršenstvo i spasi duša od 
vječne tame. Također su vjerovali da se spasenje 
može postići kada se iskusi sve na 

svijetu. Epitanije opisuje Kainite kao skupinu koja 
se odala bezbožnim djelima obožavajući brojna 
božanstva. U mnogim izvorima oni su označeni 
kao štovatelji Sotone. 

Henokov grad, simbol civilizacije koju je osnovao 
Kain, bio je veliko industrijsko i kulturno središte. 
Cvjetali su trgovina i obrt. Grad je imao svoje 
zakone, zbog čega je označen kao sjedište 
grijeha jer nije privlačio one koji su tražili pobožan 
život. Sv Augustin je napisao da je to suprotnost 
Jeruzalemu, gradu koji je osnovao bog. Kajinov 
grad predstavljao je zemlju, carstvo materije i 
osjetila. Kajinova se civilizacija poistovjećuje s 


najstarijim kraljevstvima i društvima, posebice s 
babilonskom i asirskom kulturom. Kain se smatra 
graditeljem gradova kao što su Niniva, Evech, 
Agade, Lagash i naravno Babilon . 

Tajanstveni "žig" koji je bog stavio na Kajina kad 
ga je protjerao iz svoje prisutnosti često se smatra 
znakom "Zvijeri" koja najavljuje Apokalipsu. To je 
povezano s Kainovom ulogom Antikrista koji 
utjelovljuje koncept spasenja bez boga, 
antinomijski put samodeifikacije. Također 

se ponekad vjeruje da je "Kainov znak" rog koji 
raste iz njegova čela, znak njegove demonske 
prirode. U drugom tumačenju, to je otisak koji je 
nastao kada je Kajinovo čelo dodirnuo Smaragd s 
krune Lucitera. Postoji i teorija da je to znak 
Crvene zmije, te još jedna koja Kaina povezuje sa 
Saturnom i u kojoj znak ima oblik zvijezde sa šest 
zraka ili TAU križa. Ali Znak zapravo nije vidljivi 
znak već simbol probuđene svijesti, “duhovni 
otisak", iskra božanstva koja u ljudskoj duši 
izaziva tjeskobu i neutaživu čežnju za znanjem i 
moći, “duhovnu želju grijeha". Ta tjeskoba dovodi 
čovjeka u iskušenje da traži vlastitu 
božanstvenosti vodi ga na Kainov put. Smatra se 
da su adepti koji nose “Kainov znak" njegovi 
potomci, sljedbenici na inicijacijskom putu koji je 
on započeo. Kainov znak je stoga suprotan 
"božjem znaku" danom onima koji slijede 


božanske zakone. Biće označeno njime 
označava pobunu protiv boga i njegovih naredbi. 
Adepti na Kainovom putu stoga su lišeni božje 
zaštite i moraju se osloniti samo na sebe i vlastitu 
snagu. Zato je to i put koji zahtijeva veliku 
odgovornost, upornost i predanost. 


2. INVOKACIJA SAMAELA 


Ovaj ritual je namijenjen samotnoj izvedbi, 
putniku u potrazi za Znanjem koji nastoji probuditi 
bit Protivnika u svom unutarnjem umu. 

Na oltar stavi sliku ili kip Samaela - Melek Tausa 
ili Adrameleka. Ovo također može biti slika 
Baphometa. Pripremi kalež i napuni ga jakim 
crnim vinom simbolom Samaelovog otrova. 
Okreni se prema oltaru i usredotoči na sliku boga. 
Ponavljaj njegovo ime kao mantru, mentalno ili 
šapatom. Kada osjetiš da je Zrak naelektriziran 
energijom, započni ritual. 


Okrenut prema sjeveru : 

IZ CRNIH DUBINA UNUTAR UTROBE ZEMLJE, 
TEBE PRIZIVAM , BELIAL! USTANI I IZAĐI! 
NEKA TAMA ISPUNI MOJ HRAM TIJELA 
Okrenut prema zapadu: 

IZ BESKRAJNOG MORA TAME, TEBE 
PRIZIVAM, 

BEZVREMENA ZMIJO! 


LEVIJATAN, USTANI I IZAĐI! NEKA MI CRNI 
OCEAN SNOVA OTKRIJE SVOJE TAJNE! 


Okrenut prema jugu: 

IZ VATRENOG CARSTVA POŽUDE I BLUDA, 
TEBE PRIZIVAM , SOTONO! USTANI I IZAĐI! 
NEKA CRNI PLAMEN PROGUTA SLABOST 
MOGA SRCA ! 


Okrenut prema istoku: 

IZ VJEČNE ZORE VREMENA, TEBE PRIZIVAM , 
ZVIJEZDO JUTRA! LUCIFERE, USTANI I IZAĐI! 
NEKA ZRAKE CRNOG SUNCA PROŽMU MOJ 
UM CRNIM SVJETLOM PROSVJETLJENJA! 


Okrenut prema oltaru: 

VRATA SU ŠIROM OTVORENA I DEMONI 
DOLAZE NA KRILIMA TAME! 

SAMAEL! ADRAMELEK! ŠEMAL! SAKLAS! 
HVHI! 

NEMA OLAM A SON AREBIL DES 
MENOITATNET NI SACUDNI SON EN TE 
SIRTSON SUBIROTIBED SUMITTIMID SON TE 
TUCIS ARTSON ATIBED 

SIBON ETTIMID TE EIDOH SIBON AD 
MUNAIDITOUQ MURTSON MENAP ARRET NI 
TE OLEAC NI TUCIS AUT SATNULOV TAIF 
MUUT MUNGER TAINEVDA MUUT NEMON 


RUTECIFITCNAS SILEAC NI SE IUQ RETSON 
RETAP 


TEBE PRIZIVAM , VJEČNI TUŽITELJU I 
UNIŠTITELJU! 

TI, KOJI HODAŠ IZMEĐU SVJETOVA I 
NADILAZIŠ SVE GRANICE I OGRANIČENJA! 
DOĐI U HRAM MOGA TIJELA 

POJAVI SE PREDA MNOM, ANĐELE SMRTI I 
UNIŠTENJA! 

PRIMI ME U TVOJ VRT LUDILA I MRAČNE 
MUDROSTI! 

UNIŠTI SVIJET ILUZIJE I STAGNACIJE I VODI 
ME DO SLOBODE I PROSVJETLJENJA! 
VJEČNI ZAVODNIČE, ISKUŠAJ ME 
PLODOVIMA ZNANJA JER JA SAM ONAJ KOJI 
IH SE NE BOJI OKUSITI! 

PROVEDI ME KROZ VRATA POŽUDE U TVOJE 
KRALJEVSTVO EKSTAZE! 

POKAŽI MI SVJETLO U TAMI! 

NAUČI ME NAČINIMA STVARANJA I 
UNIŠTAVANJA KAKO BIH MOGAO UMRIJETI I 
PONOVNO SE STVORITI KAO BOG! 
SAMAEL! ADRAMELEK! ŠEMAL! SAKLAS! 
HVHI! 


POSTAO SAM POPUT TEBE MUDROST, VOLJA 
IMOC 


MOJE OČI GLEDAJU U SVE DIMENZIJE 
VJEČNOSTI! 

MOJ GLAS PROŽIMA NEPREGLEDNU TAMU 
SVEMIRA! 

ŠIRIM KRILA ZMAJA I SMIJEM SE LJUDSKOM 
NEZNANJU 

JA SAM OTROV BOGA I DRŽIM KALEŽ S 
ELIKSIROM ŽIVOTA I SMRTI, JA SAM ANĐEO 
SMRTI | GNJEV VJEČNOSTI, JA SAM PRINC 
PAKLA I LILITHIN PARTNER U 
BEZVREMENOM ZAGRLJAJU VELIKE ZMIJE , 
JA SAM OTAC LAŽI JA POTRESAM TEMELJE 
SVIJETA DA SE SRUŠI I PONOVNO OBNOVI , 
JA SAM PRADUH ZLA I SJENA STVARANJA, JA 
SAM GOSPODAR SVIJETA! 

JA SAM SAMAEL! 


3. NAAMAH 


Nazivana je mnogim imenima i obožavana kao 
božica s mnogo lica. Naamanh — vladarica prve 
Klifotske sfere na Drvetu Smrti "Ona koja jaše 
Zvijer" . Ona je zmija koja vreba uz Drvo života i 
čeka da se popne na njegov vrh. Njezino se ime 
najčešće prevodi kao "Ugodna", jer je prema 
nebrejskoj tradiciji "pjevala ugodne pjesme 
idolima". No, zbog njezine povezanosti s 
kraljevstvom tame, sjenkama i fantomima, 
nazivaju je i “Stenjajućom", jer su bića kojima ona 


vlada tradicionalno odgovorna za čudne i 
zastrašujuće zvukove u noči. Vjeruje se da je 
Naamah gospodarica proricanja, čiji talent nitko 
nije nadmašio, te sestra Tubal Caina. Poznata po 
svojim umjetničkim talentima, posebno onima koji 
se tiču glazbenih instrumenata i pjevanja, Ona je 
moć skrivena u carstvu materije. 


Prema apokrifnim predajama pridružila se Lilith u 
progonu Adama kada su se on i Eva razdvojili na 
sto trideset godina nakon Kajinova ubojstva Abela 
jer nije želio Začeti djecu u svijetu straha i nasilja. 
Demonski potomci rođeni iz ove zajednice 
nazivani su "Pošasti čovječanstva ". 

Ali koji su zapravo demoni rođeni iz zajednice 
smrtnika i mračne princeze Naamah? To su 
snovi, i želje koje su u osnovi struktura 
materijalnog svijeta, ali ostaju skriveni i nesvjesni. 
U tom smislu, valovi velikog mora iz kojeg dolazi 
božica postaju ocean nesvjesnog, more sila po 
kojem pluta mali dio naše svijesti, izložen 
interakciji s ovozemaljskim svijetom. Vjeruje se 
da nas te sile oslobađaju od boga jer su projekcija 
naših osobnih težnji i pokušaja da stvorimo vlastiti 
savršeni raj skriven od svjesne svijesti. Stoga, 
Kada se suočimo s Naaman, suočavamo se s 
našim porivima i izvorima motivacije koji oblikuju 
naše postupke u svjetovnom životu. S jedne 
strane, otvaramo se svim neobičnim željama i 


težnjama, stječemo novu volju i radost života. S 
druge strane, kada počnemo shvaćati zašto se 
zapravo tako ponašamo, zašto želimo stvari, na 
dobrom smo putu da ih se oslobodimo. 
Posezanjem do izvora poriva možemo ih 
zadovoljiti i iskoristiti za svjesno djelovanje. 
“Bogatstva svijeta" samo su alat za sagledavanje i 
doživljavanje materijalne razine na svjestan i 
odabran način. Zato se Naamanh naziva "Lijepom" 
— jer nam pokazuje istinsku ljepotu koja izbija u 
materijalni svijet iz središta našeg postojanja. 


Sljedbenici Kajina, nakon što su protjerani iz 
rajskog vrta, morali su osvojiti neprijateljski svijet | 
stvoriti vlastiti prostor na zemlji. Bio je to početak 
civilizacije sa svojim tehničkim dostignućima, 
kulturom i umjetnošću. Dok je Tubal Cain bio 
izumitelj tehničkog napretka — simbolični prvi 
kovač i zanatlija — njegova je sestra Naamah 
nadmašila sve svojim talentom za glazbene 
instrumente i pjevanje. Monoteističke religije 
doživljavale su životnu radost izraženu glazbom, 
spolnim odnosom ili pjevanjem kao grijeh. To je 
zato što su takvi elementi doveli do afirmacije 
života i njegove moći te potaknuli čovjeka da traži 
sreću u sebi, a ne u pukom očekivanju nagrade u 
dalekom, apstraktnom svijetu koji je dostupan 
samo u zagrobnom životu. Štoviše, odbojnost 


prema ekstatičnoj glazbi i poganskom folkloru bila 
je uzrokovana činjenicom da se glazba koristila 
kao ritualno sredstvo, povezano s uvjerenjem da 
je duh božanstva nastanio instrument i 
KomMunicIrao sa svećenikom kroz zvuk. Taj se duh 
mogao kontrolirati i pomoću posebne glazbe. Ovaj 
pogled na prirodu glazbe također implicira dublje 
ezoterično značenje. 

S jedne strane, glazba Naamah predstavlja sve 
tonove, vibracije i mračne energije koje se 
kanaliziraju kada započnemo prve inicijacijske 
prakse s Lilith Klifom, prvom razinom na Drvetu 
Smrti. Ovo je posebno otvaranje za tamu i 
njezine transformativne aspekte. Možda je iz tog 
razloga sama priroda glazbe toliko fascinantna i 
povezana s kaotičnom sferom klifotskog stabla — 
naš um nije sposoban klasificirati zvukove, on 
samo može stvoriti mapu korelacija između 
tonova, što ga čini subjektivnim za svakoga. S 
druge strane, to se može odnositi na metodu 
prizivanja i 

Komunikacije sa silama, koja se odvija uz pomoć 
glazbe i glasa kao i transa izazvanog zvukovima. 
U antici , smatralo se da je riječ sama po sebi 
moćna, a vjerovalo se da znanje o pravom nazivu 
stvari daje kontrolu nad njima. 

Naš um je u stanju registrirati i obraditi samo mali 
postotak impulsa koji do njega stignu u svakoj 


sekundi, stoga su riječi kojima opisujemo okolnu 
stvarnost iznimno važne. Jezik utječe na našu 
percepciju, a korištenjem određenog značenja, 
tona i stila stvaramo vlastiti tunel stvarnosti. 
Drugim riječima — definiranjem svijeta oko sebe 
možemo oblikovati svoje živote. 

Dok se glazba i riječi koriste za uspostavljanje 
Kontakta i postizanje razumijevanja energija i 
vibracija, dublje istraživanje ove metode moglo bi 
dovesti do dubljeg razumijevanja strukture i 
njihove uloge u svemiru. Možda se iz tog razloga 
za Naamalh vjeruje da je Majka proricanja. 
Sposobnošću postizanja transa i konkretnog 
medija, kao i stalnim širenjem mentalnih 
sposobnosti, dubokim uvidom u prirodu sebe i 
svijeta oko nas, možemo steći sposobnost 
predviđanja smjera stvarnosti i 

budućih događaja. Na sličan način možemo 
naučiti kontaktirati i manipulirati suptilnim strujama 
astralnih energija koje su zapravo sile koje čine 
temelj materijalne razine. 


"Postojao je muškarac koji je došao na svijet od 
duha Kainove strane, a zvali su ga Tubal-Kain. | 
žena je izašla s njim, a stvorenja su je pratila, a 
zvala se Naamah. Od Nje su došli drugi duhovi i 
demoni." 


-- PRIRODA _NAAMAH U KONTEKSTU STAZE 
LIJEVE RUKE 


Simbolika Naamah odnosi se na osnovne aspekte 
Koji pripadaju lijevom putu duhovnog razvoja. 
Božica se zbog svojih atributa često povezuje s 
carstvom noći i noćnim životinjama, što upućuje 
na metaforičku aluziju na element tame. 

Ovo je transformativni element u prirodi koji 
omogućuje sav napredak i kretanje. To je 
alkemijski proces Solve kojim se stari elementi 
uništavaju kako bi se napravilo mjesto za nove — 
evoluciju i regeneraciju. Međutim, poimanja 
svjetla i tame u ovoj paradigmi nemaju obilježja 
moralnih karakteristika — to su komplementarne 
sile koje omogućuju postojanje svemira . Mora 
postojati sila koja donosi smrt i uništenje kako bi 
stvaranje bilo moguće. Kao i sve druge klifotske 
energije, Naamah je povezana s načelima kaosa i 
destrukcije — ona je sila koja nas izaziva na 
određenoj razini i oslobađa nas okova svijeta kako 
bismo se mogli suočiti s drugim kušnjama na putu 
prema konačnoj slobodi. 

Ali tama nije samo smrt i uništenje. Ženska 
božanstva, također su bila simbol plodnosti i 
praiskonskih voda kaosa. Motiv stvaranja svijeta 
iz oceana pramaterije zajednički je mnogim 
poganskim mitologijama. Također predstavlja 


transcendenciju dualizama povezanih sa životom i 
smrću — skup svih potencijala — mjesto iz kojeg 
sva kreacija izlazi i vraća se nakon završetka 
ovozemaljskog života. Ženski element, povezan s 
tamom, i mističnim vodama, također je povezan 
sa simbolikom mjeseca. Mjesec je simbol vječnih 
promjena u 

makrokosmosu — od rođenja, preko zrele dobi, 
smrti i uskrsnuća duha. Tama je također 
povezana s konceptom nesvjesnog i nepoznatog 
— pa je istraživanje ovog elementa povezano s 
ljudskim putem do božanstvenosti — izgubljene 
cjelovitosti. Iz tog razloga Naamah se ponekad 
naziva "Spavajuća" - jer označava mračni, 
skriveni i neistraženi element u čovjeku - element 
tame koji postoji u srcu kreacije, ostaje skriven 
kao blago, čekajući da ga otkrije hrabri tragatelj. 
Naaman je također kraljica koja se pojavljuje 
okružena duhovima i sjenama mrtvih na grobljima. 
U ezoteričnom smislu, ovo se odnosi na princip 
smrti — a u dubljem smislu — na odvajanje i 
promjenu. Smrt je gospodar promjena, a time i 
savršene slobode i transformacije. Međutim, stari 
su ljudi na mjesto smrti i počinka čovjeka, tj. grob, 
gledali kao na doslovna vrata na drugu stranu 
stvarnosti. Ovo je također funkcija pripisana prvoj 
Klitotu na Drvetu Smrti kojim vlada Naamah. Lilith 


Klija — utroba noći — vrata su kroz koja sotonist 
ulazi na drugu stranu 

kreacije, suočava se s mračnim energijama i 
suptilnim razinama svemira. U tom simboličkom 
smislu grob postaje maternica. 

Ova razina je također povezana s Muladhara 
čakrom. S jedne strane, to su vrata suptilnim 
energijama koje postoje u čovjeku, kao što to 
sugerira Robert Bruce. Prije nego što se otvori, 
energija dobivena iz elementa zemlje ne teče 
slobodno kroz druge, više čakre. U prvoj 
energetskoj zoni Kundalini zmija leži smotana iri i 
pol puta na dnu kralježnice. Ovo još jednom 
objašnjava značenje naziva "Spavajuća", koji se 
odnosi na neograničeni izvor i potencijal unutarnje 
energije, koji se na ovoj razini izražava kroz 
osnovne instinkte i porive. Neistražen od 
neupućenih, ostaje uspavan. Sotonist može 
probuditi crvenu zmiju radeći s korijenskom 
čakrom koja se koristi za crpljenje energije iz 
elementa zemlje. A kada ovlada protokom 
energije u svome tijelu, moći će povezati sedam 
čakri, koje su refleksije makrokozmičkih energija, 
sa svojom okolinom i crpiti snagu iz svijeta. 
Osoba sa savršenim vladanjem čakrama i 
potpunom kontrolom moći Kundalini mogla bi 
postati bog. 


Naaman je božica koja izaziva sotonistu i dovodi u 
pitanje vjerovanje u materijalnu sliku stvarnosti. 
Ona otvara svijest kraljevstvu tame i obdaruje nas 
ljepotom koja je sadržana u našem umu. Ona nas 
zavodi i vodi svojom glazbom koja budi ekstazu 
života i vodi nas na krivi put — u divlje planine, 
šume i groblja — pusta mjesta gdje čujemo zov 
entiteta s druge strane. Stoga se zaklinjemo 
savršenstvom i vječnom težnjom za buđenjem 
Velikog Crvenog Zmaja i božanstva u njemu. A 
kada prijeđemo Utrobu noči i nađemo se na 
tamnoj strani svijeta, vatreni dah Zmaja postat će 
naše svjetlo kroz najudaljenije zakutke 
Beskonačnosti. 


4. LEVIATHAN 


Michael Aquino piše u The Diabolicon: "Prije Boga 
ili anđela, demona ili čovjeka, postojao je samo 
Levijatan, princip kontinuiteta i vječnog 
postojanja." Levijatan stoga predstavlja sam 
početak, izvornu kozmičku silu koja je stvorila 
svemir. Ne slučajno, gnostici su vjerovali da je on 
Anima Mundi, duša svijeta. On je vječni početak i 
svršetak. Ne može se pobijediti niti ukrotiti jer 
ubijeni zmaj/zmija uvijek oživi ili postoji kao dio 
svijeta i čovječanstva. Njega se može probuditi i 
dozvati. 


U mikrokozmičkom smislu Levijatan predstavlja 
najmračnije razine nesvjesnog. On je element 
kaosa i potencijal sile koja leži uspavana u 
mračnim dubinama ljudske psihe. 

Levijatan je ono što povezuje astralno i fizičko 
tijelo. On predstavlja samokontrolu i ovladavanje 
sobom kroz dinamičnu promjenu. On je i gore i 
dolje — unutarnja i vanjska sila, duša svijeta i 
božanska iskra. On je bezvremena egzistencija, 
princip koji budi i vezuje bit jastva. Možete ga 
pronaći uranjajući u dubine nesvjesnog, u snove i 
vizije kroz koje se impulsi nepoznatog iznose na 
svjetlo svijesti. Ovaj proces je sastavni dio puta 
ljeve ruke, gdje adept postupno dospijeva do 
središta svijesti poniranjem u njezinu unutarnju 
srž — u potrazi za potencijalom koji omogućuje 
oblikovanje 

stvarnosti — unutarnje i vanjske. Kroz hodanje 
stazom Levijatana postajemo kao on — 
Zmija/Zmaj, božansko biće, odvojeno od svih 
kozmičkih struktura. Sve čemu trebamo težiti je 
osvijestiti i ovladati iskrom božanstva, esencijom 
Levijatana. 


Oe LIELM 


Ime "Lilith" moglo bi se prevesti kao "vrištanje" ili 
"lj-hit" - "Zao duh" (između ostalih značenja). 


Razina Nahemotha , također je nazvana 
"maternica Lilith", a predstavlja apsorpciju 
energija neophodnih za hodanje inicijacijskim 
putem kroz Drvo Smrti da bi se dosegla 
samodeifikacija. Tamo nalazimo božicu u 
pećinama i jezerima njezine hranjive krvi. 
Naamah je demonska sestra Lilith ili Tubal Caina. 
Kako legenda kaže, iz zajednice Adama 
(opsjednutog Samaelom) i Eve (opsjednute Lilith) 
rođen je Kain, prvi ubojica i prvi čovjek koji je 
postigao višu gnozu nakon što ga je 

njegova prava majka, Lilith, naučila tajnama 
svemira. Kao gospodarica tamne strane mjeseca, 
Lilith je spoj života i smrti, personifikacija 
ujedinjenih principa Erosa i Thanatosa. 


MEDITACIJA 


Zamisli da si u vreloj pustinji. Uokolo ne možeš 
Vidjeti ništa osim suhog pijeska i krvavocrvenog 
sunca koje ti prži kožu. 

U daljini iznenada primjećuješ crne špilje koje 
izranjaju iz krajolika zlatnog i crvenog pustinjskog 
pijeska. Misliš da je to iluzija, ali ideš u tome 
smjeru. Kada priđeš bliže, postaješ svjestan da 
su špilje stvarne i da djeluju privlačno svojom 
osvježavajućom hladnoćom. 


Gospodarica ove hladne jazbine je Az, koju 
sretneš unutra i koju treba pozdraviti riječima: 
“LEPACA KLIFFOTH." Ona ti daje kalež 
ispunjen krvlju koja ima okus najdivnijeg nektara. 
Toneš u ponor tame vlastitog uma, u potrazi za 
spoznajom , Az će biti tvoj vodič na ovom 
putovanju. Ona će ti otkriti svoj simbol pomoću 
Kojeg ćeš je sljedeći put moći dozvati, bez potrebe 
da prelaziš pustinju. 

Kada je poželiš ponovno prizvati, nacrtaj sigil na 
pijesku i otvori se za kontakt s božicom. 

Kada završiš , zahvali se i pozdravi 

HO DRAKON HO MEGAS. 


6. SIMBOLIZAM ZMIJE 


Zmije su od pamtivijeka štovane kao svete 
životinje. Drevni su ih ljudi povezivali s božanskim 
bitkom i pripisivali im mnoga mistična svojstva. 
Zmije su poistovjećivane s mnogim pojavama i 
njihova je simbolika vrlo složena. Mistične 
osobine ove životinje obično su bile povezane s 
jednom dominantnom osobinom, npr. skidanje 
kože, smrtonosni otrov, itd. Zmija je bila simbol 
uništenja, ali i života i plodnosti. Povezana je sa 
ženskim elementom, ali je bila i falusni simbol. 
Zmija koja obitava u htonskim područjima je u 


stalnom jedinstvu s Majkom Zemljom — 
personitficiranim 

materinstvom. Zemlja se od davnina doživljavala 
kao Velika majka, koja rađa, i hrani, izvor svega 
života i plodnosti. Veza između zmije i elementa 
zemlje ukazivala je na njen ženski aspekt, princip 
plodnosti, materinstva i ženstvenosti. 

Mnoge drevne božice prikazivane su kao žene 
koje u rukama drže zmije. Među njima su Hekata, 
Perzefona i Artemida. Staroegipatska božica 
plodnosti zvala se Renenutet i prikazivana je kao 
polu-zmija-polu-žena. Ime joj je Značilo "renen" - 
"hrana" i "utet" - "zmija". Ipak, zmija je bila i 
falusni simbol, oplođujuća muška sila povezana 
sa sunčevim zrakama ili munjama. U ovom 
kontekstu, muška ili ženska uloga zmije kao 
simbola vrlo je ambivalentna. 

Božice povezane sa zmijama nisu bile samo 
božanstva zemlje nego i podzemlja, tame i 
kozmičke utrobe. Stari Grci vjerovali su da duša 
umrle osobe poprima oblik zmije. Zbog toga se 
zmija često smatrala htonskim simbolom, 
personificiranom snagom podzemlja, mračnih 
onozemaljskih sila i iskonskom energijom 
Kozmičke tame. U ovom aspektu zmija je bila 
simbol tamne strane ljudske prirode, načela 
skrivenog u nesvjesnom. U Kabali se klitotske 
razine Drveta Smrti smatraju domenom sila 


prikazanih kao zmije ili zmajevi. Ostale demonske 
zmije koje se pojavljuju u svjetskim mitologijama 
su npr. Levijatan, Jormunganar ili Vritra. 
Ahriman, perzijska personifikacija 
GospodaraTame, pojavljuje se na prikazima s 
lavljom glavom i zmijom omotanom oko tijela. 


U hinduističkim vjerovanjima, Naga zmije su 
demonska bića, često prikazana kao poluljudi, 
poluzmije, s pet ili sedam glava. Njihova uloga i 
kvalitete nisu posve negativne. Naga zmije se 
obožavaju kao zaštitnice plodnosti. U Tibetu ih se 
smatra dobronamjernim vodenim božanstvima 
Koja bdiju nad budističkim spisima. Božanstva, 
duhovi i demoni prikazani kao zmije često su bili 
povezani s vodom. Levijatan, Jormungandr, i 
drugi zmijski entiteti često su bili vodena 
stvorenja. Ovo se također odnosi na božanstva 
prikazana kao zmajevi, poput babilonske božice- 
zmaja Tiamat (koja utjelovljuje koncept slanih 
voda) i Apsu (slatke 

vode). Veza između zmija, zmajeva i vode bila je 
rezultat njihove iskonske, kaotične prirode. 
Primordijalni kaos često je opisivan kao drevne 
vode iz kojih je rođen cijeli svemir. Zmijolika 
priroda drevnih bogova implicira stoga njihovu 
povezanost s iskonskom energijom, principom 
Kaosa, koji je izvor kreativnog potencijala. 
Egipatski uraeus simbol je transformacije, slično 


procesu buđenja Kundalini kada se penje kroz 
sedam tradicionalnih energetskih razina. Slični 
motivi nalaze se u staroj Mezopotamiji — uspon 
kroz razine zigurata ili put kroz stepenice od 
sedam metala u ritualima Mitre. Kundalini je sila 
koja budi i transformira svijest, dovodeći do 
duhovne inicijacije i ponovnog rođenja osjetila. 
Uspinjanje Kundalini zmije također ukazuje na 
ulogu zmije kao posrednice između svjetova . 
Najpoznatiji primjer ovog koncepta je Kaducej, 
dvije Zmije omotane oko štapa okrunjenog parom 
krila. Ovaj simbol je poznat od davnina. U starom 
Rimu predstavljao je duhovnu i moralnu 
ravnotežu. Štap je označavao moć, zmije - 
mudrost, a krila - marljivost. Caduceus može biti 
uspješno uspoređen s tantričkim 

idejama o Kundalini kao amblemu transtormativne 
energije ljudske evolucije. Ovu energiju 
simboliziraju uzlazne zmije. Omotane oko štapa, 
Koji predstavlja os svemira, zmije utjelovljuju 
Koncept precizne, međusobne simetrije, aktivne 
ravnoteže suprotnih sila. Oni predstavljaju zemlju, 
niže sile, zemaljske instinkte i podzemni svijet. 
Par krila na vrhu Kaduceja simbol su višeg svijeta, 
Duha. Kaducej je također bio atribut 
Hermesa/Merkura — glasnika bogova i posrednika 
između svjetova. Hermes je psinopompos koji 
Vodi duše iz svjetovnog života u veliko onostrano, 


Vodi ih iz svijeta ljudi na Onu stranu. Alkemija 
ovom božanstvu pripisuje jednu od najvažnijih 
funkcija u procesu itransmutacije. Alkemijski 
Merkur predstavlja nesvjesnu tekuću i dinamičnu 
energiju koja ima dvostruku prirodu — žensku i 
mušku, višu i nižu. To je simbol complexio 
oppositorum. Njegova druga imena su Monstrum 
Hermaphroditus ili Rebis. U alkemiji, to je agent 
transformacije, obdaren ogromnim kreativnim 
potencijalom, neraskidivo povezan s drugim 
konceptima zmije. 

Merkurov kaducej također je simbol polarizacije 
suprotnosti, integracije elemenata: štap - zemlja, 
krila - zrak, zmije - voda i vatra. 


Zmije Kaduceja, su Ida i Pingala iz hinduističke 
tradicije. Kundalini ujedinjuje suprotne elemente: 
Zemlja sa zrakom kroz svoj put prema gore, i 
voda, ženski element - kada teče kroz lijevi nadi 
(Ida) sa muškim elementom vatre - kada teče kroz 
desni nadi (Pingala). U posljednjoj tazi putovanja 
događa se sinteza suprotnosti — zmija postaje 
zmaj — krilato utjelovljenje Kvintesencije. 


Zmije koje se uvijaju oko Kaduceja također 

nalikuju slici zmije koja se uvija oko stabla, što je 
uobičajeno za mnoge kulture diljem svijeta. Kao 
kaducejev štap, stablo simbolizira axis mundi, os 
Koja povezuje određene razine i dimenzije cijelog 


svemira — niži svjetovi (podzemni svijet, pakao) su 
Korijeni stabla, dok su viši, nebeski planovi 
simbolizirani lišćem i grane. Deblo je osovina 
kroz koju duša može putovati između svjetova. 
Ovaj koncept odgovara Shushumni, središnjem 
nadiju u tantrizmu, kroz koji se Kundalini zmija 
penje. Zmija umotana oko stabla također je 
simbol harmonije kozmičkih sila. Ova slika obično 
uključuje I orla koji sjedi na vrhu stabla. U tom 
smislu, zmija je jedan od temeljnih arhetipova u 
sintezi sila koje konstituiraju svemir. 

U Egiptu se kobra smatrala simbolom moći i 
znanja, najviše mudrosti — božanske i kraljevske, 
domenom faraona, djece bogova. Zmija u 
Edenskom vrtu predstavlja alternativu spasenju 
po bogu: put neovisnosti i samoodgovornosti. 
Zmija je pokretač čovječanstva i simbol puta 
prema samodeifikaciji. Helena Blavatsky 
primjećuje da se u drevnim ezoterijskim 
tradicijama ime "Zmija" ili "Zmaj" davalo ljudima 
znanja, iniciranim adeptima. Gnostici su vjerovali 
da zmija personificira načelo spasenja. Mnoge 
gnostičke doktrine uključivale su kult zmije, kao na 
pr. Naasseni (od hebrejskog na'ash - "Zmija“) ili 
ofiti (od grčkog ophis). Tvrdili su da je zmija 
spasiteljica čovječanstva jer je čovjeka poučila 
božanskim tajnama i otkrila pravo znanje, gnozu. 
U Gnostičkoj religiji Hans Jonas opisuje gnostičku 


priču o spasenju na sljedeći način: nebeska 
majka, Sophia-Prunikos odlučila je 

uništiti djelo demijurga , laldabaotha i poslala je 
zmiju da iskuša Adama i Evu da prekrše 
laldabaothove zapovijedi. Plan je bio uspješan - 
oboje su jeli plodove sa zabranjenog stabla. Ali 
kada su to učinili, postali su svjesni sila koje su 
postojale izvan njihovog svijeta i okrenuli su se od 
svojih stvoritelja. Ovo je bila prva pobjeda 
transcendentalnog načela nad silom koja je 
blokirala čovjekov pristup znanju. Do tog 
vremena čovjek je bio samo talac Svjetla. Zmijino 
djelo označilo je početak Gnoze na zemlji. 

Ofiti su bili jedna od najranijih gnostičkih sekti, 
aktivna u drugom stoljeću u Siriji i Egiptu. U 
njihovoj doktrini zmija je simbolizirala znanje koje 
omogućuje oslobađanje od okova ovozemaljskog 
Svijeta. 

Bio je to pokretač čovjekova individualnog puta, 
suprotstavljenog zakonima svemira, koji je vodio 
ka samospasenju. Ali i u gnostičkim religijama 
simbolizam zmije ima određenu ambivalentnost. 
Postoji Agathodaimon, koji predstavlja 
dobronamjerne osobine, i Kakodaimon, povezan 
sa zlim elementom. Gnostička zmija je Nous i 
Logos. 

Za razliku od učenja Ofita, druge gnostičke 
doktrine uključivale su vezu zmije s iskonskom 


tamom, kozmičkim Bezdanom i tamnim vodama. 
Gnostička rasprava Pistis Sophia tvrdi: "U 
vanjskoj tami postoji veliki zmaj koji ima svoj rep u 
ustima." Ova zmija koja je arhaični simbol, 
najčešće se naziva Ouroboros. Ovaj motiv se 
pojavljuje u mnogim kulturama, u Egiptu, Grčkoj 
itd. Ouroboros predstavlja vrijeme i kontinuitet 
života, cikličke promjene u prirodi, smrt i ponovno 
rođenje. Njegove slike ponekad uključuju natpis 
"En to pan" (Jedno je sve). Zmija koja proždire 
vlastiti rep predstavlja vječno kretanje. 


Ouroboros je još jedan primjer raznih značenja 
koja se pripisuju simbolizmu zmije i njezinoj 
povezanosti s krajnostima: pozitivnim i 
negativnim. On predstavlja iskonsko stanje 
postojanja koje sadrži i tamu i svjetlo, destrukciju i 
kreativni potencijal. To je arhetipska tama u 
ljudskoj svijesti. 

Quroboros puzi kroz svaku lokaciju i svaki 
element, povezujući svijet u kozmičku harmoniju. 
Ofiti su vjerovali da zmija u svakom pojedinom 
predmetu i u svakom pojedinom stvorenju. 
Njihova je doktrina prepoznavala sedam krugova, 
razina koje odgovaraju strukturi svemira. Ovo 
podsjeća na tantrički koncept Kundalini zmije koja 
se penje kroz sedam čakri. Čakre predstavljaju 
razine uspona prema Božanskom, poput 
mezopotamskih zigurata koji su imali sedam 


terasa posvećenih određenim bogovima, 
simbolizirajući strukturu svemira. Sedam je broj 
Koji se često spominje u vezi sa zmijom ili 
zmajem. Prema Blavatsky, sedam glava 
simbolizira sedam elemenata od kojih se sastoji 
priroda i ljudska bića. 

Zmijski otrov može biti smrtonosni otrov ili mistični 
eliksir koji liječi i preobražava. U davna vremena 
zmija je bila atribut božanstava za koje se 
vjerovalo da imaju iscjeliteljske moći. Asklepije, 
grčki bog liječenja i medicinske umjetnosti, 
ponekad je prikazivan kao zmija i vjerojatno je 
izvorno bio zmijsko božanstvo. 

Na jednom od svojih prikaza on drži štap oko 
kojeg je omotana zmija. Na sličan je način 
prikazana i njegova kći Higeja, božica zdravlja. 
Njezina sveta životinja i pratilac je zmija. To se 
odnosi i na zmijinu vještinu pomlađivanja 
skidanjem kože, što je stari simbol obnove i 
uskrsnuća, kako u fizičkom tako i u psihološkom 
smislu. Zbog toga se zmija ponekad pojavljuje na 
slikama držeći u raljama plod ili biljku besmrtnosti. 
Zmije i zmajevi predstavljaju nesvjesne instinkte, 
mračne i skrivene aspekte ljudske prirode. Zbog 
toga često imaju demonski karakter. U ljudskom 
mozgu još uvijek postoje dijelovi koje dijelimo s 
našim evolucijskim precima, gmazovima i 
zvijerima. Peter J. Carroll primjećuje: 


“Svi zmajevii i zmije atavizmi su iz starijih dijelova 
našeg mozga. Evolucija nije izbrisala te obrasce 
ponašanja predaka, samo ih je zakopala pod 
hrpom novih moditikacija. Tako u mitologiji 
bogovi, kao predstavnici ljudske svijesti, potiskuju 
titane i Zmajeve starije svijesti. Zmije simboliziraju 
nesvjesne sile potisnute iz našeg svjesnog uma. 
Suočavanje s njima često se 

doživljava kao destruktivno i zastrašujuće. 
Oslobađanje ovih nagona znači nužnost 
suočavanja s mističnim kvalitetama nesvjesnog, 
koje se tradicionalno smatra mračnim i potisnutim 
od strane kultura i religija. Mitovi i legende to 
opisuju kao pobjedu nad zmijom/zmajem od 
strane boga, predstavnika novog svjetskog 
poretka. 

Poraz zmaja ne označava samo "pobjedu" nad 
Kkaosom i temelje novog svjetskog poretka, već i 
potiskivanje iskonskih instinkata — prepoznatih 
kao mračni, i nepoželjni. Te sile obično imaju 
destruktivni karakter, ali kada naučimo njima 
ovladati, one postaju oruđe transformacije, 
duhovnog prosvjetljenja i oslobođenja. 
Tradicionalna mitološka priča o pobjedničkoj borbi 
sa zmajem/zmijom nije priča o kroćenju sile, već o 
njezinom odbijanju i nijekanju. Odbačeni instinkti 
izranjaju iz zaboravljenog ponora unutarnjeg uma, 
unoseći kaos u život čovjeka i poprimajući oblike 


zmajolikih i Zmijolikih čudovišta. Ovladavanje 
ovom silom, međutim, moguće je kroz duhovnu 
disciplinu: možemo naučiti vladati nad 
zaboravljenim 

aspektima uma i koristiti ih u našem duhovnom 
napretku. 


7. TIAMAT 
|. ENUMA ELISH I PODRIJETLO TIAMAT 


Središnje djelo babilonijske mitologije, koje 
prikazuje nastanak svemira i stvaranje ljudi, je 
Enuma Elish, ep koji je naslovljen sa dvije riječi, 
koje znače “Jednom u visinama." Najstarija 
verzija ovog teksta, ispisana na sedam ploča, 
datira iz prve polovice prvog tisućljeća p.n.e , 
odnosno razdoblja koje je, prema suvremenim 
povjesničarima, bilo završna faza formiranja 
babilonskih i asirskih pogleda na kozmološko 
stvaranje svijeta. 


Mit Enuma Elish ostavlja cjelovitu sliku stvaranja 
svijeta | uspostavljanja svjetskog poretka u 
postupnim fazama: od 

kaosa do najorganiziranije tvorevine: čovjeka. 
Svijet počinje s bogovima koji utjelovljuju 
određene kozmičke elemente i vječno postojeće 


sile prirode. Djelo Enuma Elish prvenstveno je 
izraz službene doktrine babilonskih svećenika. 
Emocionalna vrijednost pridaje se dijelovima koji 
opisuju rođenje i sazrijevanje Marduka, kao i 
njegove pripreme za borbu s Tiamat. Slijede 
dijelovi o samom ratu i na kraju veličanje boga 
pobjednika. Stoga može se pretpostaviti da je ep 
zapravo književno--religijski hvalospjev, glavnom 
božanstvu babilonskog panteona. 


Tiamat prvi put susrećemo kada se, slično starim 
Babiloncima, pitamo što je bilo na početku, kada 
bogovi nisu postojali. 

U početku nije postojalo ništa osim Apsua, 
praiskonskog oceana slatkih voda (hebrejski: 
Tehom, koji neki istraživači vide kao izvedenicu iz 
naziva Tiamat — dubina). U ovoj fazi susrećemo i 
Mummu — koncept koji se može tumačiti kao 
misaono-kreativna životna sila, ili kao jedno od 
imena ili titula Tiamat. Sama božica u mitu je 
predstavljena u različitim 
aspektima. Očigledno, simbolizira iskonski kaos i 
dinamičnu snagu stvaranja. Ona je ratnička 
božica krvi i osvete, te majka svih Demona. 
Također njezin oblik zapravo nije definiran u epu. 
U nekim izvorima, božica je najčešće prikazivana 
kao veliki zmaj ili zmija, koja je predstavljala slane 
vode oceana. 


Mit se može odnositi na sukob između 
matrijarhalnih i patrijarhalnih društvenih i vjerskih 
struktura, kao što je to bilo u Egiptu, gdje je kult 
lunarne božice Taurt (Taweret) degradiran od 
strane dominantnog solarnog kulta, a zatim 
demoniziran. Prema drugom tumačenju, ova 
simbolička transformacija kaosa (nestrukturiranog 
principa) u kozmos (organiziranu strukturu) mogla 
bi predstavljati uspon kulture i njezino 
suprotstavljanje prirodi. Čovjek je oduvijek težio 
ukrotiti i kontrolirati ono što nije mogao razumjeti i 
što ga je, paradoksalno, ugrožavalo. 


2. BOŽICA _KAOSA I CJELOKUPNE KREACIJE 
“Kad u visini nebo nije bilo imenovano, A zemlja 
ispod još nije nosila ime, | praiskonski Apsu, koji ih 
je rodio, | Mummu-Tiamat, majka njih oboje." 
(Enuma Elish) 


Prvo I najvažnije, Tiamat je iskonski Kaos, izvor 
svega života. 

Iz njezine utrobe izlazi prvi par bogova (Lahmu i 
Lahamu), a oni rađaju sve ostale bogove. To se 
dogodilo kada nijedan od bogova "nije nosio ime, i 
nijedna sudbina nije bila određena", što sugerira 
da Tiamat nije samo bezoblični izvor sveg života, 
već također posjeduje moć da oblikuje i stvara 
sudbine. To se odražava u daljnjem dijelu mita, 


kada ona stvara svoje demonske vojske i Kinguu 
daje Ploče Sudbine. U tom pogledu ona podsjeća 
na grčku Geju, koju — prema Hesiodu — nije 
stvorio nikakav bog, već je sama nastala, iz 
Kaosa. Moguće da u ovoj koncepciji kaos u sebi 
sadrži i unutarnju kozmičku bit koja teži nekom 
obliku reda. 

Hubur koja je rodila sva bića“ njen je tipično 
vodeni lik. 

S jedne strane, jednako kao u egipatskim 
mitovima u kojima je Nun iskonski ocean i simbol 
vodenog kaosa, Tiamat predstavlja vodenu 
maternicu u kojoj nastaju svi bogovi i sav život. 

S druge strane, Tiamat je veliki Zmaj, koji vlada 
izvorom ovog životvornog eliksira. 


Ill. ZAMA, KRV I OSVETA 


"Ona je iznjedrila čudovišne zmije, oštrih zuba i 
nemilosrdnih očnjaka. 

Otrovom, umjesto krvlju, ona je ispunila njihova 
tijela Sjajem ih je okitila; uzvisila ih je..." 
(Enuma Elish) 


U daljnjem dijelu epa Tiamat je ta koja oduzima 
život, osvećuje Apsua i postaje majka sveg zla i 
svih demona. Ona stvara novog osvetnika, daje 
mu gospodarenje sudbinom (Ploče sudbine) i 


ispunjava ga vlastitom krvlju, od koje će kasnije 
biti stvoren čovjek. 

Međutim, kako ističe Mircea Eliade, cijeli lik 
Enume Elish prilično je sumoran i mračan. 
Tiamat nije samo Kaos koji je prethodio svakom 
stvaranju, već se na kraju pojavljuje kao 
kreatorica svih demona. Njezina "kreativnost" je 
potpuno negativna. To potvrđuje i stih: “Zlo je 
učinila bogovima, da bi osvetila Apsua." 
Primordijalnost se prikazuje kao izvor svih 
negativnih emanacija. 

S druge strane, postoji proces evolucije od kaosa 
do kozmosa, kako to predlaže Eleazar Mieletinski. 
S ove točke gledišta, transformacija kaosa u 
KoZMmos, najčešće se događa u obliku borbe. 
Drugi važan motiv u Enuma Elish je koncept 
Tiamatine krvi. lako zanemaren od strane mnogih 
istraživača, ovaj motiv je bitan za potpuno 
razumijevanje prirode božice. Njegovo značenje 
sugerirano je u dva citata: "Neka vjetar nosi njenu 
krv u tajna mjesta" i "On je presjekao kanale 
njezine krvi, i učinio da je sjeverni vjetar odnese u 
tajna mjesta." Dakle sva Tiamatina bit i kreativni 
element kaosa sadržan je u njezinoj krvi. 

IV. TIAMAT _U_NEKRONOMIKONU 


U Nekronomikonu veći je naglasak na ulozi 
Tiamat kao Kraljice Drevnih. Ona ima 


karakteristične htonske kvalitete kao majka svih 
Demona podzemlja. Tiamat djeluje, ne samo kao 
iskonski kaos, izvor svega, već i kao božica koja 
traži da se u njeno ime prolije krv — jer jedino je 
krv može probuditi iz sna u pećinama zemlje. 
Tiamat je ovdje korespodentna sumerskoj božici 
podzemlja, Ereshkigal, čije ime Znači "Gospa 
Velikog Donjeg" . Glede značenja imena Magan, 
ono bi se moglo prevesti kao "Mjesto smrti" (što 
sugerira mjesto transformacije, a ne apsolutni 
kraj). 

Nekronomikon ide i dalje govoreći da se Tiamat 
može identificirati sa zmijskim figurama kao što su 
Levijatan ili Tehom, dok drugi _ princip Kaosa, Apsu 
Korespondira sa Ktuluom. 

Broj 11 se često pojavljuje u Enuma Elish i u 
"Magan Tekstu" kao referenca na neke od 
aspekata božice. U prvom slučaju, to je broj 
demona stvorenih od Tiamat da se bore protiv 
bogova lažnog svjetla. 

U drugom slučaju, to je broj krvnih žrtava koje 
treba prinijeti da se božica probudi iz sna. 

Krv Tiamat, prema Nekronomikonu predstavlja 
vrata u svijet Tame i ljudski potencijal da i sami 
postanu bogovi. 


"Čovjek je ključ kojim se Vrata lak Sakkaka mogu 
širom otvoriti." Dakle, krv je ključ i element koji 


povezuje ljude s Drevnima i daje razlog zašto je 
svijet Kreacije neraskidivo povezan s Tamom i 
Kaosom, budući da sadrži primordijalni princip koji 
je sila sadržana u ljudskoj krvi. 


V, ZAKLJUČAK 


Priroda božice Tiamat jedan je od najsloženijih 
slučajeva u svim mitologijama. S jedne strane, 
ona personificira kreativnu energiju u prirodi, s 
druge - njenu konačnu propast i tamu. 

Gledajući iz druge perspektive. Tiamat je 
arhetipski simbol sile koja nadilazi sve dualnosti i 
Vodi čovjeka prema konačnom zabranjenom 
jedinstvu. 

Prema teoriji Nekronomikona njezina bit postoji 
izvan kutova i dimenzija poznatih čovjeku, između 
Drveta života i Drveta Smrti. Njezina krv je ključ 
Koji otvara sva vrata — i vječno obećanje koje je 
dano čovječanstvu. 


8. APEP 

Ime "Apophis" prevodi se kao "velika zmija“, ili " 
Onaj koji je ispljunut", što se odnosi na legendu o 
njegovom rođenju. Nazivali su ga i "Zli gušter", 
"Protivnik Raa", također i "Zmija ponovnog 
rođenja“. 


Živio je u podzemnom carstvu Amentija. Prema 
legendama, rođen je iz sline staroegipatske 
božice Neith u vodama Nuna — praoceana, 
utjelovljenja praiskonskih voda iz kojih je sve 
nastalo. Najčešće su ga predstavljali kao 
ogromnu vodenu zmiju . Apep je personificirao 
iskonski Kaos, tamu koja postoji izvan reda ma'at. 
Pripadao je sferi izvan svijeta koji su 

stvorili i strukturirali bogovi. 


Apep je "protivnik" koji remeti božanski kozmički 
poredak. Svaki dan pokušava zaustaviti solarnu 
barku boga Sunca Ra i zauvijek ga zatočiti u tami 
podzemlja. Njegova moć je tolika da ga ništa ne 
može pobijediti. Čak i kada bude poražen, to je 
samo nakratko, jer sljedeći dan ponovno ustaje 
kako bi zaprijetio 


Kao simbol sila tame, Set se često poistovjećuje 
sa Zmijom kaosa. Neki tekstovi spominju njihova 
imena naizmjenično kao simboličnog neprijatelja 
sunca i kao gospodara tame. 

Kenneth Grant u Nightside of Eden sugerira da se 
naziv "Apep" može pratiti do afričkog pojma Afefe, 
"vjetar". Prema ovoj teoriji, naziv se odnosi na 
najiskonskiju sliku zmije kao amblema kreativne 
duhovne sile: 


U simboličkom smislu Apep je dakle sila 
destrukcije, tame i nebića. Može se identificirati s 
Prazninom, "crnom rupom" koja guta sve, koja 
postoji potpuno izvan svijeta prirode - u onome 
što Kenneth Grant naziva Svemir B. On je Crni 
Zmaj, sila smrti, iskonska energija koja je 
postojala prije nego što se pojavio koncept 
vremena i prostora. Njegovo postojanje 
karakterizira ciklički proces: napad, borba sa 
bogovima sunca, smrt, ponovno rođenje i opet 
napad. On ne može biti uništen ili potpuno 
poražen - on je vječni i beskonačni aspekt Kaosa. 


9. INVOKACIJA APEPA 


Zamisli kako sunce nestaje iza horizonta, u 
raljama Zmije-Zmaja podzemnog svijeta. Dok se 
fokusirate na ovu viziju, počnite vibrirati mantru: 
“"LEPACA APER. 

Kada osjetiš da se atmosfera oko tebe mijenja , 
okreni se prema zapadu i započni ceremoniju: 
JA, (sotonističko ime), PRIZIVAM APEPA, 
DEMONSKU ZMIJU PODZEMLJA! 

TI KOJI GUTAŠ SUNCE NA NJEGOVOM PUTU 
MOREM NOČI, PROTIVNIČE BOGOVA 
SVJETLA! 

VLADARU SEDMOG SATA SILASKA DUŠE U 
AMENTI! 


TI KOJI TRANSFORMIRAŠ SUNČEVU 
SVJETLOST U PRAZNINU CRNOG SUNCA. 

TI ČIJA KRV BOJI NEBO U CRVENO. 

TEBE PRIZIVAM ! 

IZAĐI NA MOJ POZIVI! 

ŽELIM SE UJEDINITI S TVOJOM SNAGOM, UĆI 
U ZEMLJU MRTVIH KOJA JE TVOJE 
KRALJEVSTVO. 

DOĐI K_ MENI, DEMONU VODE. | VATRE! 
GOSPODARU ŽIVOTA IZA VELA SMRTI! 
USTANI IZ TVOG PAKLENOG PONORA | 
ZAGRLI ME SVOJIM KOLUTIMA! 

APEP! APEPI! AAPEP! APOPHIS! SET! 
TYFON! 

PRIZIVAM TE U IME TAME | SVJETLA, VATRE | 
VODE, KOJI SU TVOJA BIT! ČUJ MOJ POZIV | 
USTANI IZ PONORA PODZEMLJA, IZ ZEMLJE 
AMENTI! 

LEPACA APEP! 

LEPACA APOPHIS! 

LEPACA DRAKONI! 

NEKA OVAJ POZIV POTRESE NAJDUBLJE 
JAME PAKLA! 

HO DRAKON HO MEGASI! 


Zamisli da si na putovanju solarnom barkom kroz 
podzemnu rijeku. Oko tebe postaje sve mračnije. 


Odjednom se ispred tebe pojavljuje Apep. Pije 
SVU vodu i proguta barku. 

Sada si u njegovom tijelu. Osjeti kako postaješ 
jedno sa Zmijom. 

Osjeti demonsku snagu koja plamti u tebi. Ti si 
jedno sa sjenom i svjetlom, životom i smrću. 
Sjajiš svjetlošću koja obasjava Prazninu i tamu 
bezdana. 

Meditiraj na ovaj osjećaj. 

Kada osjetiš da je vrjeme da završiš meditaciju, 
zatvori ceremoniju. 


10. SETH 
"IKO ME NAZIVA ZLIM, NE ZNA KOLIKA JE 
MOJA TAMA." 


U cijelom egipatskom panteonu ne postoji lik koji 
je tako svestran i također neshvaćen kao što 

je Sutuach, poznatiji pod imenom Seth. Nekada 
bog mora koji je postao bog carstva, postupno se 
pretvorio u pustinjskog boga. 

Neki su kraljevi, na primjer Sethos I. i Sethos II., 
kao i Sethnacht, držali ime Seth kao vlastito ime, 
podređujući se tako njegovim fizičkim i okultnim 
moćima. 

Sve do 4. dinastije bio je veliki bog inicijacije, 
transformacije i širenja. U to vrijeme dolazi do 


izgradnje piramida Giseh i Sakkara. Egipatski 
naziv za piramidu je osim "mer" bio i "Seth- 
mount". 

Seth je bio posebno popularan u 19. i 20. dinastiji, 
u vrijeme kada je Egipat proširio svoje carstvo i 
kada je blagostanje sirujalo zemljom. Kada se 
carstvo polako raspalo u 22. dinastiji i nije više 
moglo izdržati pritisak izvana, Setov prestiž je 
smanjen. 

Setijanizam je oživio tek s rastućim utjecajem 
Grka u Egipatskom carstvu. Grci su sa sobom 
donijeli novu ideju. 

Ideju pojedinca i osobne slobode. Do tada je sve 
u svakodnevnom životu egipatskog naroda bilo 
usredotočeno na faraona. Strana ideja 
slobodnog pojedinca dodijeljena je pustinjskom 
bogu stranih krajeva, Setu, koji je od tada 
ponovno igrao ulogu, a u Grčku su ga u obliku 
egipatske ezoterije donijeli grčki filozofi koji su 
poučavani u Egiptu. Tijekom vremena Grci su 
Setha povezivali s Titanom Tifonom u obliku 
Tifona-Seta-Heha, koji je preteča 
judeokrščanskog Sotone. U starom Egiptu, šesti 
sat u danu bio je dodijeljen Setu, a ovaj sat igra 
važnu ulogu i u današnjem setijanizmu. 

Tako se Seth zbog poistovjećivanja sa slobodom 
pojedinca pretvorio u protivnika. Novoosvojena 
sloboda kroz Setha iskorištena je za pronalaženje 


i prepoznavanje sebe. Monoteističke religije 
potpuno su podčinjene svom bogu i u njegovom 
su ropstvu. Sa Sethom nije tako. On je bog onih 
koji postaju. Protivi se pokornosti. Njegova 
priroda jasno sadrži luciferijanske aspekte. Seth 
je, kao i Sotona, tužitelj, kamen spoticaja statusu 
quo koji razbija tendenciju prema stagnaciji. 

Seth unosi kaos u srca koji nam pomaže da 
pobjegnemo od svakodnevice kako bismo 
"postali". Seth je suputnik u stranim krajevima, u 
pustarama, u tami, prijatelj na putu. On je 
pokretač, veliki propitivač postignuća, ključ u radu 


USKLAĐIVANJE SA ENERGIJAMA SETHA 
Stani u znak Seth-Typhon dok recitiraš sljedeće 
riječi: 

SETH TE UČI DA SE NE ŽRTVUJEŠ. 

SETH TE UČI DA SLUŠAŠ PROROČANSTVA. 
SETH TE UČI DA SAM ODREDIŠ SVOJU 
SUDBINU. 

SETH TE UČI ŽIVJETI SLOBODNO. 

SETH TE UČI DA SE BORIŠ PONOSNO. 
SETH TE UČI DA BUDEŠ POPUT SRIJELE 
ODAPETE: NEPOKOLEBLJIV. 

SETH TE UČI ODBACITI. 

SETH TE UČI DA SE POSVETŠ SEBI. 


SETH TE UČI DA SLUŠAŠ SVOJE SRCE. 

SETH TE UČI DA TVOJE RUKE BUDU KOBRE 
SPREMNE ZA BORBU. 

SETH TE UČI BRANITI SVOJ RAD. 

SETH TE UČI DA TVOJ POGLED BUDE JAK 
POPUT NJEGOVOG OKA USRED PUSTINJSKE 
OLUJE. 

SETH TE UČI DA JEDEŠ SVOJE BOGOVE KAO 
ŠTO JE NEKADA ČINIO UNAS. 

SETH TE UČI PITI NJIHOVU KRV I PLESATI NA 
NJIHOVIM KOSTIMA. 

SETH TE UČI RAZBITI NJIHOVE ZLATNE 
KIPOVE. 

SETH TE UČI DA PONUDIŠ NJIHOVA KRVAVA 
SRCA ZVIJEZDAMA. 

NJIHOVA ĆE SRCA OJAČATI TVOJE SRCE, 
NJIHOVI ĆE MOZGOVI NADAHNUTI TVOJE 
MISLI, NJIHOVA ĆE KRV PRETVORITI TVOJU 
KRV U KIPUĆU LAVU. 

SETH TE UČI DA SE NE VRAĆAŠ NA MJESTO 
SVOGA PORIJEKLA. 

SETH TE UČI DA IZLAZIŠ PO DANU . 

SETH TE UČI DA POSTANEŠ LED. 

SETH TE UČI DA POSTANEŠ KAMEN. 

SETH TE UČI DA POSTANEŠ PLAMEN. 

SETH TE UČI DA POSTANEŠ MIRNO MORE I 
OLUJNA POPLAVA. 


SETH TE UČI DA BUDEŠ UTOČIŠTE SVOJIH 
UVJERENJA. 

SETH TE UČI DA BUDEŠ BOJNI BROD USRED 
PLIME I OSEKE SUDBINE. 

SETH TE UČI DA TI NIJE DANA SLOBODA. 
SETH TE UČI DA ON NIJE TVOJ GOSPODAR. 
SETH TE UČI DA SU TVOJ LANCI TVOJ 
UČITELJI. 

SETH TE UČI DA TE SVAKO ISKUSTVO NOSI 
BLIŽE SJEDINJENJU S CRVENIM. 

SETH TE UČI DA TE SVAKO ISKUSTVO ČINI 
BOGOM, BLISTAVIM I NEUNIŠTIVIM, 
SREDIŠTEM I IZVOROM ŽIVOTA SAMOG. 
JEDI SVOJE BOGOVE, SINE CRNE ZVIJEZDE! 


INVOKACIJA | 


Sjedni u asanu zmaj. 

LEPACA SETH! 

SETH JE SIN PUTA. 

SETH JE GOSPODAR SMRTI. 

SETH JE DRVO OSJETILA. 

SETH JE SJEME PAKLA. 

SETH JE RIJEČ NOĆI. 

SETH JE KRV POSVETE. 

O SETH, OKRENI KOTAČ I PROTRESI SVIJET, 
BOŽE SVIH BOGOVA, KOJI ĆEŠ OSTATI DO 
KRAJA VREMENA. 


VRATA SU TI ŠIROM OTVORENA NA OVOM 
TAJNOM MJESTU. 

USTANI, VJEČNI SETHE, OTRESI PRAŠINU 
VREMENA ŠTO NAS RAZDVAJA. 

NAMA, LUTALICAMA NA DRAKONIJSKOM 
PUTU, IZAĐI I POKAŽI SE U TVOME PRAVOM 
OBLIKU. 

SETH JE SJEME PUTA. 

SETH JE SIN SMRTI. 

SETH JE GOSPODAR OSJETILA. 

SETH JE DRVO PAKLA. 

SETH JE KRV NOCI. 

SETH JE RIJEČ POSVEĆENJA. 

TVOJE JE TAJNO IME "ONAJ KOJI BIRA". 
IZABERI MENE, KOJI ĆU U SNAZI USTATI. 

JA SAM BOG, KOJI POSTAJEM. 

TEBE PRIZIVAM , O SETH, U ŠIROKE 
KRAJOLIKE MOGA HRAMA. 

JA ĆU NASTATI VLASTITOM SNAGOM. 

JA SAM HODOČASNIK U VREMENIMA VATRE. 
JA SAM HODOČASNIK U VREMENIMA VODE. 
JA SAM HODOČASNIK U VREMENIMA ZRAKA. 
JA SAM HODOČASNIK U VREMENIMA ZEMLJE. 
JA SAM ONAJ KOJI HODA PUSTINJOM. 

JA SAM ONAJ KOJI PLIVA MORIMA. 

JA SAM ONAJ KOJI UZLJEĆE NA KRILIMA 
HORUSA--JASTREBA. 

JA SAM ONAJ ČIJE KANDŽE BRAZDE ZEMLJU. 


SETH JE SIN PUTA. 

SETH JE KLICA SMRTI. 

SETH JE SJEME OSJETILA. 

SETH JE GOSPODAR PAKLA. 

SETH JE SIN NOCI. 

SETH JE DRVO POSVEĆENJA. 

JA SAM ŽIVO UTJELOVLJENJE TVOJE VOLJE 
VRŠEĆI SVOJU ISTINSKU VOLJU. 
PREPOZNAJEM TE VLASTITIM OČIMA, 
TYPHON--SETH. 

JA ZAPOVIJEDAM VLASTITOM POSTOJANJU. 
OVO JE VOLJA MOJA, JEDINA | ISTINSKA 
VOLJA (sotonističko ime)! 

HO DRAKON 

HO MEGAS! 


MEDITACIJA | 

Zatvori oči i sjedni u asanu zmaj. Budi svjestan 
tla. Postaje toplije, sve toplije dok ne postane 
vruće. Otvori oči, sunce te zaslijepljuje; treba ti 
nekoliko trenutaka prije nego možeš promotriti 
svoju okolinu. Shvaćaš da si u pustinji, sjediš na 
vrućem pijesku. Iznad tebe lešinari kruže. Nema 
životinja, ni biljaka, samo vrući, suhi pustinjski 
pijesak. Zrak treperi od vrućine. 

Grlo te boli od žeđi, krv ti vrije, a vrućina postaje 
beskrajna muka za tvoje tijelo. Gledaš odozgo na 
sebe | vidiš da si potpuno nag. Tijelo je obilježeno 


vrućinom. Blista crveno, koža je suha i posuta 
mjehurićima. Skupljaš zadnji atom snage, ustaješ 
i tiho intoniraš 

LEPACA SETH, iznova i iznova, sve dok ne vidiš 
vrtlog koji se formira u tvojoj Ajna-chakri. Otvara 
se, ali ne kao oko, nego kao duboka, crna rupa. 
Čim se potpuno otvori, Seth iskače i pogleda te 
vatrenim, krvožednim očima. U njegovoj lijevoj 
ruci je kalež, u desnoj drži srebrni oštri mač, koji 
svjetluca na suncu. Podiže mač za smrtonosni 
udarac. U tom trenutku tvoja svijest preskače, u 
njega. Sada vidiš svoje tijelo kako stoji pred 
tobom. Vidiš kako je maleno 

Udaraš I vidiš kako ti se glava odvaja od tijela i 
pada u vreli pustinjski pijesak. Tijelo tone u 
zemlju, krv šiklje iz beživotnog tijela i odmah tone 
u pijesak. 

Lešinari nasrću na tvoje mrtvo tijelo, kljucaju oči, 
sjeku po otvorenim ustima, kljunovima pohlepno 
trgaju crveno meso s tijela i proždiru sve . Malo 
po malo proždiru tvoje srce, pluća, jetru, razdiru 
želudac i proždiru sve tvoje organe dok ne ostane 
ništa osim tvojih golih kostiju. 

Okrećeš se od svog kostura i stavljaš krvlju 
zamazan mač u pijesak. Hvataš kalež s obje ruke 
i gledaš duboko u njega. Kalež sadrži tekućinu 
crnu kao noć, u kojoj se ništa ne odražava. 


Tvoja svijest klizi u kalež, i sada vidiš Setha iznad 
sebe, kako zuri u tebe čvrstim pogledom. On 
otvara svoja usta, plamen izbija i prodire u tebe. 
Ti si vatra koja se širi brzinom munje. 

Ne osjećaš ništa osim vatre. Ti si jedno s 
plamenom u sebi i vatra si koja te okružuje. 

Vatra se gasi i usred posljednjeg rasplamsalog 
plamena stojiš u svom pravom obliku, kakav god 
on bio. Seth stoji nasuprot tebi i gleda te. U 
desnoj ruci drži Uas--žezlo, u lijevoj Ankh--križ. 
Nakon nekog vremena daje ti žezlo vladavine i 
demonske moći koje uzimaš desnom rukom i 
dižeš uvis. Tada ti Seth predstavlja Ankh--križ 
vječnosti, koji držiš prema dolje nakon što ga 
uzmete. Dok tako stojiš, s visoko podignutim 
žezlom i Ankh-križem okrenutim prema dolje, on ti 
oko čela stavlja platnenu vrpcu na kojoj je 
prikazana zmija. Čvrsto povuče traku za glavu i 
osjetiš pritisak u glavi. Odjednom se zmija počinje 
micati i oživljava. Grize vlastiti rep i pritom vrlo 
brzo raste, a s njom počinje rasti i tvoj um. Tvoj 
um postaje veći, beskrajno širok, veći nego što si 
ikada bio, širi od pustinje Setha; širi od kopna. To 
bi trebao biti impuls poput bljeska, na čijem kraju 
jednako brzo otvoraš oči i nađeš se u asani zmaj. 
Budi otvoren svemu što može doči. 


Završi rad riječima: 


SETH JE SIN PUTA. 

SETH JE GOSPODAR SMRTI. 

SETH JE DRVO OSJETILA. 

SETH JE SJEME PAKLA. 

SETH JE RIJEČ NOĆI. 

SETH JE KRV POSVETE. 

JA SAM SETH. 

POGLEDAO SAM U TVOJE PLAMENE OČI! | 
VIDIO SEBE. 

U MOM SRCU JE KHEPHRA. 

U MOM SRCU JE MAAT. 

U MOM SRCU JE GEB. 

U MOM SRCU JE NUIT. 

LUTALICA VISOKOG STUPNJA UVIJEK IDE 
PUTEM. 

LUTALICA SREDNJEG STUPNJA S VREMENA 
NA VRIJEME IDE PUTEM. 

LUTALICA NIŽEG STUPNJA NE IDE PUTEM. 
ALI ONAJ KOJI JE BEZ STUPNJA, NIJE NA 
PUTU I GLASNO SE RUGA LUTALICAMA. 
PUT NE VRIJEDI AKO SE NE NAĐE NETKO DA 
GA ISMIJAVA 

ZA LUTALICU NIŽEG STUPNJA PUT JE 
PREPREKA. 

ZA LUTALICU SREDNJEG STUPNJA PUT JE 
ZABAVA. 

ZA LUTALICU VISOKOG STUPNJA PUT JE 
IZAZOV. 


LUTALICA NAJVIŠEG STUPNJA JEST PUT. 
SETH JE MOJ PUT. 


POZIV_ ELEMENTARNIH ENERGIJA 

Okrenuti prema istoku, zamisli krilatu zmiju koja 
se uzdiže iznad horizonta i izgovori ime: ERBETH 
Zatim, okrenut prema sjeveru, zamisli malo dijete 
kako sjedi na lotosovom cvijetu i recite: 
SESENGENBARPHARANGES Okrenut prema 
zapadu, zamisli krokodila kako izlazi iz vode, s 
repom u obliku zmije i reci: ABLANATHANALBA 
Zatim, okrećući se prema jugu, zamisli sokola s 
raširenim krilima i reci: LERTHEXANAX 

Na kraju, zamisli sebe obavijenog hladnim 
plamenom. Feniks se diže od tvojih nogu do tvoje 
glave i ispunjava te snagom. 

INVOKACIJA II 

TEBE PRIZIVAM, PROTIVNIČE REDA! 
GOSPODARU GRIMIZNE PUSTINJE I PUSTOŠI 
KAOSA! 

PRIZIVAM BOGA OCEANSKIH DUBINA, 
PODIŽEM LEVIJATANA! 

MOĆNI TIFON OLUJA | PROMJENA TEBE 
PRIZIVAM ! 

KROZ RIJEČ SET MOJA ĆE SE VOLJA 
MANIFESTIRATI U OVOME SVIJETU JA 
STVARAM VLASTITU STVARNOST MOJA ĆE 
SE VOLJA MANIFESTIRATI KROZ OVAJ POZIV! 


PRIZIVAM TE IMENIMA: 
SEIM.SELSEN:SETESHA SETEGH, SETEKFI: 
SUTEKH, ERBETH, PAKEREBETH, 
BOLCHOSETH I ATHEREBERSETH 

JA SAM ONAJ KOJI JE BIO I UVIJEK ĆU BITI. 
MOJA ĆE SRŽ POSTOJATI U KAOSU I TAMI 
ZAUVIJEK. 

KROZ TAMU IZAĆI ĆU U SVJETLO. 

ABRAOTH, ATHOREBALO, KOLCHO! 
TONTONON! 

Usredotoči se na moć Seta, Gospodara Grimizne 
pustinje, Protivnika, suštinu Staze lijeve ruke. On 
je pokretač samodeifikacije, Onaj koji razbija 
iluzije i otkriva pravu prirodu svijeta. Set je 
gospodar noćnih mora i onaj koji testira sotonistu. 
Jedino prolaženje kroz Njegove testove 
omogućuje snagu i napredak na duhovnom putu. 


MEDITACIJA-- PUSTINJA _SETHA 

Vizualiziraj sebe usred velike pustinje. Pustinja se 
proteže toliko daleko da ne možete vidjeti ništa 
osim pijeska i crvenog sunca iznad. Crvena 
sunčeva svjetlost stvara dojam da je pustinjski 
pijesak iste krvavocrvene boje. Ideš ravno 
naprijed, ali i dalje ne vidiš ništa osim žarkog 
sunca koje prži tvoje tijelo. Čini ti se da 
primjećuješ nejasne oblike sjena koji se s 
vremena na vrijeme pojavljuju oko vas, ali nije 


moguće bolje pogledati pa čak ni pretpostaviti 
odakle bi mogle doći. Sunce ti prži stražnji dio 
tijela. Osjećaš njegovu toplinu kako struji tvojom 
kralježnicom. U daljini primjećuješ brdo. Ideš u 
tom smjeru. S vrha brda možeš vidjeti mračno 
mjesto ispod. Izgleda kao davno zaboravljeno 
groblje. Shvaćaš da si na drevnom groblju. Tu je 
kamenje čudnog izgleda, iza kojeg možeš vidjeti 
sjene kako se pojavljuju i nestaju. Sada su jasnije 
i opipljivije. Ideš dalje u groblje. 


Odjednom iza sebe čuješ vrisak. Brzo se 
okrenete i primijetite figuru koja stoji ispred vas - 
tamnu, sjenovitu, krilatu. Figura u jednoj ruci drži 
lubanju vuka, a u drugoj lubanju koze. Više ne 
osjećaš vrućinu. Sada hladni sjeverni vjetar struji 
tvojim tijelom. Približavate se liku, ali on blijedi i 
nestaje. Sada stojiš na mjestu gdje je trenutak 
prije bila sjenovita figura. 


Odjednom se tlo pod tobon otvori i ti padaš. 
Prostor iznad tebe se zatvara. Sada si u 
podzemlju. Mračno je, ali tvoja aura sjaji i 
osvjetljava ga. Ideš kroz mračnu usku stazu 
među zmijama koje se uvijaju oko tebe dok 
hodaš. Osjećaš prisutnost 


sjena koje te okružuju, znaš sa su to demonski 
entiteti. Osjećaš njihov dah na vratu, a njihove 
kandže grebu po zidovima. Pazi da te ne ozlijede 
i izbjegni ugrize zmija. Ako napadnu, 

upotrijebi vatru - to će ih zadržati. 

Ulaziš u dvoranu u kojoj se odvija sud mrtvima. 
Ispred tebe je prijestolje na kojem primjećuješ lik 
sa maskom sokola. Prilaziš prijestolju i gledaš 
ravno u ovu figuru. 

Što si bliže, to su promjene vidljivije — maska se 
sada pretvara u neobičnu životinju poput 
magarca. Odjednom lik ustaje. Suočavaš se sa 
Setom, Gospodarom Grimizne pustinje. Tijelo mu 
je obavijeno vatrom, kosa mu sjaji crvenim 
plamenom. Skida masku i gleda ti ravno u oči. 

U tom trenutku osjećaš se okružen vatrom. 
Umjesto Seta, vidiš ogromno oko. Stojiš unutar 
oka. Iznutra i izvan tebe vatra gori. Opet se 
nalazite u pustinji. Osjećaš prisnost s onim što te 
okružuje - crvenim suncem, vatrom, pustinjskim 
pijeskom. Ti si Set. Na ivoju zapovijed sunce 
nestaje iza horizonta. Sjeverni ti se vjetrovi 
pokoravaju. Tvoja je vlast nad noći i Zorom. 
Usredotoči se na ovaj osjećaj i polako se vrati u 
normalnu svijest. 


11. LJUDSKA DUŠA 


Opisujući staroegipatski koncept duše, obično se 
navode tri važne duhovne kvalitete: Ka, Ba i Ach. 
Međutim Egipćani su, vjerovali da se ljudsko biće 
sastoji od devet različitih elemenata. Ti su bili: 


1. KHAT (Kha) — fizički oblik. Smrtno ljudsko tijelo 
koje prolazi kroz smrt i raspadanje. Moglo se 
sačuvati postupkom mumificiranja. 


2. KA — suptilno tijelo. Energija svakog živog bića, 
koja ne umire i ostaje nakon smrti fizičkog tijela. 
Ka je bio vitalna sila u osnovi životnog instinkta, a 
također je obavljao i zaštitnu funkciju. 

Izvorno se smatrao muškom prirodom, pa je zbog 
toga prikazivan u obliku bika. Ka je također bio 
povezan s vitalnom energijom koju stvara hrana, 
stoga je bilo bitno donositi pogrebne žrtve mrtvima 
(kau): umjesto materijalnih darova, od prolaznika 
se tražilo da naglas čitaju posebne ritualne 
formule koje su 

dopuštale ,stvaranje duhovne hrane “ snagom 
glasa. Postojala je i posebna skupina svećenika, 
nazvanih Ka-ovi sluge, čiji je zadatak bio donositi 
obredne žrtve mrtvima tri puta dnevno. Ovaj dio 
duše obično se otkriva tek nakon smrti. Iznimka 


je pripisivana faraonima, koji su smatrani 
božanskim bićima. 

Vjerovalo se da se u njihovom slučaju Ka 
manifestirao već u životu. Također se smatralo da 
se Ka može manifestirati u svakom živom biću 
pod utjecajem određenih ritualnih postupaka. 
Riječ kau, množina od ka, također je značila 
"ponude" ili "utjelovljenja". To su bili: snaga, 
stvaralačka volja, plemenitost, stabilnost, svjetlost, 
znanje, inteligencija, ukus, vid, sluh, njegovanost, 
obilje i dugovječnost. Ka je rođen zajedno s 
čovjekom, što je prikazano brojnim slikama u 
kojima bog Chnum stvara dijete na lončarskom 
kolu, a zajedno s djetetom čini i njegovog 
duhovnog dvojnika — Ka. Nakon smrti, Ka je 
ostao u grobnici preminulih i nastanio se u 
njihovim mumiticiranim tijelima ili kipovima koji su 
ih predstavljali. Moglo se kretati, jesti i piti, a da bi 
"živjelo" trebala mu je materijalna hrana, 

kao i prije smrti. Ka je predstavljao i višu, 
zaštitničku silu, i osnovne, svjetovne instinkte 
vezane uz fizički svijet. 

3. BA - stvarna "duša", "psiha" čovjeka, vitalna 
esenca. Predstavljali su ga kao crnog labuda ili 
pticu s ljudskom glavom. Danju je ostajala u 
grobnici mrtvih i osiguravala zrak i hranu. Noću je 
putovao solarnom barkom zajedno s bogom Ra. 


Ba nije trebala nikakvu hranu jer se hranila svetim 
stablom božice Hator i pila vodu života iz svetog 
bazena. U starim religijskim tekstovima, Ba je bio 
izraz koji se odnosio na nova božanstva koja još 
nisu imala ime. Kasnije je to također bila riječ za 
jednu božansku moć. Bio je to i naziv za vanjski 
oblik boga, npr. Apis u Memfisu je štovan kao 
Ozirisov "ba". Tek u osvit Starog kraljevstva Ba 
se počeo smatrati besmrtnom duhovnom snagom 
čovjeka. 


4. KHU (Akhu, Ikhu, Akh, Ach) — intelekt. Ova 
duhovna kvaliteta bila je povezana s ljudskim 
umom. Poput Ba i Ka, bio je besmrtan. 
Predstavljao je ne samo intelekt nego i volju i 
namjeru čovjeka, koji je postojao i nakon smrti i 
uzdigao se na nebesa kako bi tamo živio zajedno 
s bogovima i zvijezdama. Khu se manitestirao 
nakon presude koju je morala proći svaka mrtva 
osoba, i nakon što su se njegovi Ba i Ka ujedinili. 
Izvorno, Khu se pripisivao samo bogovima i 
kraljevima - označavao je faraona kao božanskog 
Raovog sina, utjelovljenje moći, snage i 
božanskog svjetla u čovjeku. U razdoblju Novog 
kraljevstva priznato je da su obični smrtnici 
također posjedovali Khu. Predstavljao je duhovnu 
transformaciju u najviši duhovni princip koji je 
moguć nakon smrti. U jednom od tekstova 


piramida zapisano je: "ACH PRIPADA NEBU, A 
TIJELO PRIPADA ZEMLJI." 


5. AB (Yb, Ib) — svijest o osjećajima i emocijama. 
U ljudskom tijelu ovo duhovno načelo 
predstavljalo je srce, središte osjećaja, dobra i zla. 
Ab je također izražavao moralnu svijest. Bio je 
posrednik u sukobu između individualne volje i 
veza s okolinom. Funkcija Ab-a bila je 
uravnotežiti kontradiktorne duhovne porive unutar 
osobe i održati unutarnji sklad. Nakon smrti 
moglo je napustiti tijelo i živjeti zajedno s 
bogovima. 


6. SEKHEM — Volja . Životna sila čovjeka, koja je 
postojala zajedno s Khuom na nebu nakon nečije 
smrti. 


7. KHAIBIT — sjena. Na grobnim slikama iz 
razdoblja Novog kraljevstva često je uočljiva crna 
sjena, dio čovjeka koji napušta grobnicu zajedno 
s dušom. Sjena je imala zaštitnu funkciju, a njen 
ikonogratski prikaz bila je lepeza. Ponekad se 
pojam Khaibit nazivao slikom ili cjelokupnim 
izgledom osobe, a ponekad se poistovjećivao s 
fizičkim tijelom ili lešom. Vjerovalo se da se sjena 
može odvojiti od tijela, ali obično ostaje blizu Ba. 


8. REN — Istinsko ime, također i tajno/okultno ime 
koje je predstavljalo Više Ja osobe. Ren je bio 
vitalna sila i okultna moć. Vjerovalo se da osobu 
može uništiti ili joj dati moć netko tko zna njezino 
Ren, pravo ime. Stoga su se egipatske 
ceremonije davanja imena održavale u tajnosti, a 
pravo ime često se skrivalo iza pseudonima. 


9. SAHU — Besmrtno duhovno tijelo čovjeka. 
Manitestiralo se nakon presude u dvorani Maat. 
Zatim se pojavio iz fizičkog tijela, sačuvavši sve 
mentalne i duhovne kvalitete osobe. 


Osim ovih elemenata, značajan duhovni element 
bila je HEKA, okultna moć. Vjerovalo se da se u 
ljudskom tijelu nalazi u želucu. Heka je obavljala 
važnu funkciju i za života i nakon smrti. 

To je bila sila kojom je bog kreator Atum-Ra 
stvorio kozmos. Bio je personificiran kao bog 
Heka, bez kojeg drugi bogovi ne bi mogli postojati. 
Bilo je to "Prvo djelo", također nazvano Khunum u 
egipatskom panteonu. Heka je bila duhovna 
snaga na kojoj se temeljila cijela kreacija, a 
ujedno je bila i ljudska snaga volje. 


12. SIRIUS 

U antičkom Egiptu, cijeli kalendar se temeljio na 
ciklusu zvijezde Sothis, a prvo pojavljivanje Pseće 
zvijezde na istočnom horizontu označavalo je 
početak nove godine. Ovaj fenomen bio je od 
iznimnog značaja za stare Egipćane koji su svoje 
hramove gradili okrenute prema horizontu u 
smjeru izlaska Sirijusa. Primjer je Izidin hram u 
Denderi - vjerovali su da je Pseća zvijezda Izidina 
duša. Kao što je Oziris bio suprug Kraljice 
bogova, tako je i Sothisov pratilac na noćnom 
nebu bila zvijezda Orion. Sam Sirius Egipćani su 
zvali Sept, dok je Orion nosio naslov Sah. 
Etimologija naslova “Pseća zvijezda“ prilično je 
dvosmislena i složena, a asocijacije na božanske 
likove protežu se još od starog Sumera, preko 
Egipta, sve do vremena Rima. 


Sirius/Sothis, nalazi se u sazviježđu "Veliki pas", 
najsjajnija je Zvijezda na noćnom nebu. To je 
binarna zvijezda koja se sastoji od plavo-bijele 
patuljaste zvijezde glavnog niza (Sirius A) i slabog 
bijelog patuljaka pratioca (Sirius B). Sirius B je 
enormno vruć i njegovo zračenje je puno jače od 
Sunčevog. Temperatura ove 

zvijezde prelazi 10.000 stupnjeva. Međutim, 
njegova veličina ga čini "toliko mračnim“ da ne 
emitira svjetlo. 


--Pleme Dogona iz Malija, znali su za postojanje 
Siriusa B tisućama godina prije nego što su 
moderni astronomi izvršili ovo opažanje 1862. Oni 
su također bili u posjedu drugih detaljnih 
informacija, kao što su npr. orbitalna duljina 
Sirijusa B oko Sirijusa A, koja iznosi pedeset 
godina. Također tvrdili su da postoji još jedna 
zvijezda u blizini Siriusa. Zvali su je Emme Ya 
(što znači: "sunce žena"). 


--Egipćani su vjerovali da je sam Sirius izvor 
vitalnih emanacija. Naime, Sirijus i Orion Zračili su 
emanacije koje su davale život bogovima, ljudima 
i Životinjama, stvorenjima koja nastaju iz sjemena 
duše. Vjerovali su da sjeme koje svijetu daje 
energiju potječe iz sustava Sirius. Sjeme je 
simbol samog središta postojanja, baš kao 
točka/krug/korijen ili jezgra. Sadrži sav potencijal i 
kreativnu aktivnost. 

-Sothis se odnosi na najvažnije ciljeve Puta lijeve 
ruke — dosezanje korijena postojanja, te stjecanje 
moći pomoću koje sotonist postaje kreator. 
vlastitog svemira: neke vrste zatvorenog prostora, 
Koji je vječno aktivan i održava neograničenu 
potencijalnost. To su misterije koje prelaze 
granice vremena, smrti i sumnje . 


13. ZMIJSKI BOGOVI EGIPTA 


Staroegipatska predaja jedna je od mitologija u 
Kojima se najčešće susreću zmijska božanstva. 
Primordijalni bogovi, poput Amona ili Ogdoada, 
prikazivani su u obliku zmije. Zmije kao što je 
Mehen štite barku boga sunca Ra na njegovom 
putovanju kroz podzemni svijet . U samom 
podzemlju zmijski demoni prijete Bogu Sunca i 
pokušavaju zaustaviti it odgoditi njegov odlazak u 
ponovno rođenje. Ali Također u podzemlju je i 
drevna zmija koja okružuje svijet - kozmički 
praizvor svega života u kojem se Bog Sunca 
ponovno rađa svake noči . To je najstariji prikaz 
Ouroborosa, zmije koja grize svoj rep: vječnog 
simbola ciklusa i iskonskog jedinstva. Kraljevi su 
nosili amblem zmije (Uraeus) kao simbol 
kraljevske moći i božanskog autoriteta. Vjerovalo 
se da je ovaj simbol ljudima dao bog Geb kao 
znak kraljevanja. 


1. MEHEN 

Njegovo ime znači "onaj koji je smotan". Njegova 
glavna funkcija bila je obrana boga Raa od Apepa 
tijekom noćnog putovanja kroz podzemni svijet. 
Njegov najvažniji zadatak otkriva se u sedmom 
satu/podjeli podzemlja. 


Ovdje zmija Apep guta svu vodu na kojoj pluta 
Sunčeva lađa . Čamac, međutim, poprima oblik 
ogromne crne zmije Mehen u kojoj klizi dalje. U 
međuvremenu, ostali se branitelji bore protiv 
Apepa kako bi Sunčev brod mogao nastaviti 
putovanje. 


Mehen se ponekad poistovjećivao s Setom, čija 
je izvorna uloga također bila obrana boga Sunca. 
U tom smislu, prikazivan je u ljudskom obliku, ali 
sa zmijskom glavom, kako stoji na Raovoj lađi. 


Mehen je zaštitničko božanstvo. Poput 
Ouroborosa, koji štiti svemir od kaosa, ovaj 
zmijski bog okružuje središte makrokozmosa, 
Sunce, i štiti ga od uništenja. Ponekad je 
prikazivan i kao kobra, što upućuje na njegov 
odnos s Ureusom, simbolom božanske moći. 
Vjerovalo se da kobra s amblema štiti kralja 
bljujući vatru na njegove neprijatelje. 


2. \WADJET 

Božica Wadjet također je bila poznata kao Uto. 
Bila je zmijsko božanstvo, najčešće prikazivana 
kao kobra. Njezino ime znači "boja papirusa", što 
je referenca na kobrinu kožu. Izvorno je bila 
zaštitnica istoimenog grada Per-Wadjet, a kasnije 


i cijelog Donjeg Egipta. U egipatskoj ikonograltiji 
prikazivana je omotana oko glave Raa, a njezina 
je funkcija (kao u slučaju Mehena) također bila 
zaštita boga Sunca. 


Simbol Uraeus potekao je iz prikaza Wadjeta. 
Stara egipatska riječ "wadjet" znači "plavo" i 
"ljudsko oko". Zato je božica na kraju postala oko 
Raa. Kao zaštitnica Ra bila je božica vatre , jer 
se vjerovalo da vatrom napada neprijatelje. 


3. OGDOAD 

To je bila skupina od osam starih egipatskih 
božanstava koja su prethodila stvaranju svijeta, 
prema hermopolitskom mitu. Bila su to četiri 
muško-ženska para koji su zajedno predstavljali 
prvobitno stanje svih stvari. Ti principi bili su: 
Nu/Naunet — iskonske vode, Kuk/Kauket — tama, 
Amun/Amunet — zrak, Huh/Hauhet — vječnost ili 
beskonačni prostor. Muška božanstva 
prikazivana su s glavama žaba, a ženska u obliku 
zmija. Osim po spolu i završetku imena (žensko 
koje završava na — t) ovi entiteti se međusobno 
nisu mnogo razlikovali. Smatrani su kao _ dvije 
strane istog principa. Prema mitu, te su sile bile 
kaotične i neuravnotežene, što je rezultiralo 
nastankom 


novog entiteta - boga Ra. Međutim, postoje dvije 
verzije ove priče. Izvorni nam govori kako je iz 
pramora izronio brežuljak na koji je nebeska ptica 
snijela jaje s Ra. U drugoj verziji, lotos je izronio 
iz vode kao pupoljak, a kada je otvorio svoje 
latice, otkrio je bubu, Khephru. Kao aspekt Raa, 

Khephra je predstavljala izlazeće sunce. 

Dalje iz mita saznajemo da se božanstvo 
pretvara u uplakanog dječaka čije suze tvore sva 
živa bića svijeta. 

Ogdoad je samo jedan od primjera u egipatskoj 
mitologiji gdje je zmija(e) imala središnju ulogu u 
stvaranju svijeta. Ostali su bili na pr. Kematef i 
Irta, o kojima ćemo kasnije govoriti; zmija 
Nehebkau, o kojoj se malo zna, ili zmija Sa-ta (što 
znači "sin zemlje"). Sa-ta je prikazivan kao zmija 
s bradom, koja stoji na ljudskim nogama. Njegov 
se lik često nalazi u egipatskoj sakralnoj 
umjetnosti. Mnoga od ovih zmijskih božanstava 
također su prikazana zajedno s još jednim 
značajnim kozmogonijskim amblemom: lotosom. 
Kao što smo već vidjeli na primjeru Ogdoada, 
lotos je bio usko povezan s konceptom stvaranja i 
rođenja. Izronio je iz 
praiskonskih voda poput sunca koje izlazi iz tame 
noći. Bog sunca koji pluta na površini vode u 
pupoljku lotosa bio je uobičajeni egipatski simbol 
rođenja/ponovnog rođenja. 


4. RENENUTET 

Bila je još jedna božica kobra, prikazana kao žena 
s glavom zmije. Ona je predstavljala čin davanja 
pravog imena (Ren), jedan od aspekata duše. 
Njezino ime znači: "ona koja daje Ren". 
Vjerovalo se da novorođenče “od prvog dana ima 
Renenutet na ramenu". Njezino bi se ime moglo 
protumačiti i kao "hranljiva zmija“. U tom aspektu 
smatrana je božicom plodnosti i obilja, a bila je i 
supruga Sobeka — boga koji je predstavljao 
godišnje poplave Nila. Vjerovalo se da njezin 
pogled ima moć ubijanja neprijatelja. Kao božica 
zmija često su je poistovjećivali s VVadjet, a na 
kraju je postala jedan od njezinih oblika. Također 
je ponekad viđena kao identična s Thermutis, još 
jednom hraniteljicom božice zmije. 

Thermutis je prikazivana također kao žena sa 
glavom zmije. Izida je u svom osvetoljubivom 
obliku često prikazivana sa zmijom na glavi. Ime 
"Thermutis" znači "smrtonosan". 

S druge strane, bila je dobronamjerna božica - 
zaštitnica žetve i obilja. Ljudi su joj donosili vino 
Kao ponudu. 


5. KEMATEF 

On je bio prvobitna kozmička zmija/zmaj. U 
tebanskoj kozmogoniji, prikazan kao Amon, 
stvoritelj, koji je boravio u Medinet Habu. Njegovo 


ime znači: "onaj koji živi do svog vremena". 
Izronio je iz praiskonskih voda u zoru vremena i 
rodio drugu zmiju: 

Irta ("onaj koji je stvorio zemlju"). Irta je bio 
tvorac svijeta koji je iznjedrio novu generaciju 
bića: osam zmija među kojima je i Amon. 
Vjerovalo se da može ustati od mrtvih time što 
obuče kožu zmije . Samo ime Amon znači 
"skriveni". Povezan je s elementom zraka i 
ponekad smatran "dahom života". Vjerovalo se 
da jeu aspektu zmije bio Ozirisov Ba (Ba — duša 
ili vitalni element koji je postojao nakon fizičke 
smrti osobe. Mogao je obavljati iste radnje kao 
živa osoba. Prikazivan u obliku ptice s ljudskom 
glavom). Štovali su ga zajedno s Ogdoadom i 
vjerovalo se da je oplodio iskonski kaos. Kematel 
postoji izvan vremena i svemira. On je taj koji će 
ostati i kada svijet prestane postojati. Izvorno je 
bio bog Gornjeg Egipta i zaštitnik plodnosti. Ali 
njegov je značaj porastao kada se njegov kult 
proširio na Tebu. Tamo je smatran ocem bogova, 
Koji prethodi Ogdoadu, iako je ostao njegov dio. 
Kraljevi su smatrali da je sve pobjede darovao 
Amon, što je rezultiralo velikim Značajem njegovih 
hramova. 


6. KEBECHET 

Kebechet je bila božica zmija povezana s 
pogrebnim ceremonijama. 

Predstavljala je tekućinu za balzamiranje i bila je 
kći Anubisa, boga smrti i mumificiranja. Njezino 
ime znači "voda koja hladi", često je smatrana 
božanstvom svježine i pročišćavanja vodom. 
Vjerovalo se da je ispirala utrobu mrtvima i 
davala vodu onima koji su čekali kraj procesa 
mumiticiranja. 

Ovaj proces je bio bitan kako bi se Ka pokojnika 
(jedan od dijelova duše, duhovni dvojnik) opskrbio 
fizičkom posudom u kojoj bi mogao postojati 
nakon smrti. 


ZAKLJUČAK : 

Vjerovalo se da kult zmija, umiruje zmije i 
omogućuje im pristup njihovim mračnim moćima. 
Kako su obično predstavljali oblik kaosa (bilo 
kreativan poput Kemateta, bilo destruktivan poput 
Apepa), njihova se sila smatrala najmoćnijom od 
svih ostalih. Imala je zaštitnu moć i mogla uništiti 
neprijatelje. Također, zmija je štitila pokojnike koji 
su putovali podzemnim svijetom. U egipatskoj 
ikonografiji često nalazimo prikaze Boga- 
Stvoritelja u obliku Velike Zmije, ponekad s 
krilima, nogama i ljudskom glavom. Ova zmija 
predstavlja vječna načela smrti i rađanja, 


stvaranja i uništenja. Velika zmija je oblik Atuma, 
boga stvoritelja koji je rodio sva druga božanstva. 
On je vječan i beskonačan, budući da je postojao 
prije svega stvorenog, i on je taj koji će ostati 
nakon što sve stvoreno bude uništeno. 

Zmija je početak i kraj vremena. U ezoteričnom 
smislu, to je Kundalini energija, velika evolucijska 
sila koja je pokretač cijelog života . 


14. ZOROASTIZAM 


Kult Mudrog Gospodara, Ahura-Mazde, na 
grčkom Oromazdes (helenizirano: Ohrmuzd, 
Ohrmazd) bila je religija koja je cvjetala među 
iranskim plemenima kroz gotovo tisuću godina. 
Zapisana na stranicama Aveste (sveti tekstovi 
Zaratustrove religije), vjerovanja potječu iz 
najranije antike, iz mitova i legendi starijih od 
iranskog statusa neovisne zajednice, protežući se 
do indoiranskih utjecaja. Procjenjuje se da su 
najstariji izvještaji o kultu Mudrog Gospodara 
(Ahura — mudri, Mazda — gospodar) stari najmanje 
2500 godina, a ostavili su ih oni “kojima je on dao 
moć: ahemenidski kraljevi“. 

Zapravo, vjerska doktrina Zaratustre (7. stoljeće 
pr. n.e.) nije bila nova , već obnovljeno vjerovanje 
koje potječe iz starijih oblika Ormuzdovih kultova 
(mazdaizma), i bila je neka vrsta "kompromisa 


između ideologije i učenja" koja su bila ugrađena 
u zoroastrizam. Najvažnije od tih ideologija bile 
su zurvanizam i manihejstvo. Koncepti podrijetla 
svemira razlikuju se u zoroastrijskim mitovima i 
oblikovani su doktrinom i mišlju oko koje je nastao 
određeni mit. 


Jedna od kozmoloških verzija zurvanitske doktrine 
opisuje postanak na sljedeći način: 

U početku je bio samo Zurvan, beskonačno 
vrijeme. Nije bilo sunca ni mjeseca koji bi mjerili 
mjesece, dane i godine. Nije bilo zemlje i neba. 
Ništa nije postojalo osim Zurvana. Ali Zurvan je 
poželio potomstvo. Molio se i prinosio žrtve sve 
dok konačno nije začeo dijete. Zamišljao je svoje 
nerođeno dijete kao čisto svjetlo, veličanstvenost, 
ljepotu i takvu apsolutnu dobrotu koju čovjek ne 
može pojmiti. 


Ali misao uvijek nehotice prati njen protivnik — 
dakle zamislio je i suprotan lik: tamu, i zlo, a 
pojavila se i nijansa sumnje s vjerom u svijetlu bit 
nerođenog. Osim ljubavi, tu su bile i suprotne 
emocije: nevoljkost i zavist. | premda su to bile 
samo sjene osjećaja i misli, bile su dovoljno jake 
da začnu još jednog sina, suprotnog od prvoga, 
utjelovljujući sve osobine koje je Zurvan 
odbacivao. Drugi sin je bio mračan i zao, 


neprijateljski raspoložen prema prvom, agresivan i 
pun mržnje. Zurvan nije bio svjestan da u utrobi 
nosi dva sina. Kao sveobuhvatno jedinstvo, nije 
poznavao prirodu podjele, nije znao da odvojenost 
uvijek rezultira dvjema stvarima, a ne jednom. 
Stoga je svom prvorođenom sinu obećao 
vladavinu nad svemirom. Ali dogodilo se da sin 
Koji je prvi izašao iz Zurvanove utrobe nije bio 
željeni sin, Mudri Gospodar Ormuzd, već mračan, 
i pun mržnje: prvi je došao Ahriman. 


Druga verzija ovog mita pod utjecajem perzijskog 
manihejstva, tvrdi da su izvorno postojali samo 
Dobro i Zlo, Svjetlo i Tama, dva iskonska duha, 
nesvjesna postojanja jedan 

drugoga. Riječ je, međutim, o pričama koje leže u 
temelju službene religije Stare Perzije — 
zoroastrizma, kulta idealiziranog Dobrog 
Gospodina koji je utjelovio beskrajnu mudrost, 
dobrotu i čistoću. Ovu su čistoću štovali rani 
zoroastrijski svećenici (magi) u obliku vatre. Ova 
staroperzijska religija predstavlja ono što 
zapadnjačka hermetička tradicija naziva Pravom 
stazom — gdje je štovatelj poslušan službenim 
moralnim zakonima (koje je stvorio sam Mudri 
Gospodar) i društvenim pravilima koja upravljaju 
cijelom zajednicom, i mora slijediti te propise kako 
bi zaslužio milost Božju (spasenje). Taj bog je 


obično negdje vani, visoko u apstraktnim 
nebesima, a cilj je ponovno se ujediniti s njim 
nakon smrti fizičkog tijela. 


Značajno je da u ovoj i drugim kulturama 
mitologije predstavljaju ne samo gnozu 
(otkrivenje) već i društvene promjene koje se 
događaju u tim vremenima. Mazdaistički i kasnije 
zoroastrijski dualistički koncept vječne borbe 
između sila Svjetla i Tame metafora je uspona 
perzijske državnosti — prijelaza iz 

nomadskog (arimanističkog) plemenskog života u 
ustaljeni poljoprivredni sustav iz kojeg su 
proizašle prve monarhijske dinastije. Dualistička 
perzijska mitologija također je utjecala na mnoge 
Kasnije religijske doktrine poput gnosticizma 
(osobito perzijskog maniheizma i mandaizma ili 
modernih neognostičkih sustava, poput 
antropozofije), slavenske mitologije i kršćanskog 
dualizma. No, malo je istraživača ezoterijske 
tradicije upoznato da je u Perzijskom carstvu, 
osim svijetle religije Ahura Mazde, postojao još 
jedan kult: antinomski oblik okultne pobune — 
Yatuk Dinoih, religija Ahrimana. 


AHRIMAN, YATUK_DINOIH | STAZA LIJEVE 
RUKE 


Ahriman, ili Angra Mainyu, u zoroastrijskoj 
mitologiji i demonologiji, duh je tame, prototip 
onoga što se u zapadnoj kulturi naziva Princ Tame 


Grci i Rimljani poznavali su ga kao Arimana, a 
Herodot ga je usporedio s grčkim 
Kakodaimonosom, Duh Tame Samo ime 
"Ahriman" Znači “đavolji duh" ili jednostavno 
"đavo". On je tvorac i gospodar Daeva — zlih 
duhova, jedno od najstarijih arhetipova zapadnih 
demona (čiji je primjer Aeshma Daeva, duh 
mržnje i bijesa, koji je u europskoj predaji postao 
Asmodeus). Ali Ahrimanova “zla priroda" proizlazi 
iz patrijarhalne percepcije i pogleda nametnutog 
od strane solarne religije i državnih vlasti. 
Zapravo, Arhiman je poput mnogih drugih 
božanstava Tame kao što su arapski Iblis, 
egipatski Set, judajski Sotona (Lucifer) ili 
slavenski Černobog. On utjelovljuje iskonsku 
Tamu i Kaos koji je prethodio svemu stvorenom. 
U činu stvaranja, Kaos rađa ne samo svjetlo, već 
cijeli strukturirani svemir. U mnogim drevnim 
mitologijama taj se čin simbolički prikazuje kao 
poraz iskonskog čudovišta, simbola izvornog 
Kaosa, obično predstavljenog kao zmija ili Zmaj. 


Ahriman je tipičan primjer takvog iskonskog 
čudovišta. Jedan od njegovih najčešćih oblika bio 
je crni zmaj (također vuk, ili Zmija) kao i 

druga slična božanstva, bio je duh smrti i zaštitnik 
Sotonista i vještica. 


Stari perzijski put vještičarstva dugo je bio 
nepoznat kulturi Zapada. Tradicija Yatusa 
(nomadskih vještaca/ sotonista i demona) još 
uvijek je jedna od najmanje poznatih ili shvaćenih 
religija. Yatuk Dinoih je zapravo drevni sustav 
staze Lijeve Ruke, koji potječe iz područja onoga 
što je sada Iran, i ima mnogo toga zajedničkog s 
titonijskom/drakonijskom strujom sotonizma. 


Slično kao i egipatski Seth, božanska forma 
Ahrimana u simbolizmu Yatukan kultova 
personificira Protivnika. To je točka u kojoj se 
pojedinačna svijest budi iz “sna“ i antinomijskom 
pobunom izaziva nametnute svjetske strukture. 
Poput Seta, on je inicijator, simbol Tame, Kaosa i 
mjesečeve struje — iako je ovaj poseban aspekt 
očitije utjelovljen od strane Az, ženskog dvojnika 
Ahrimana. Az je “kraljica vještica“ i "majka 
demona", perzijski ekvivalent Lilith, Kali ili Hekate. 
Ahriman predstavlja sotonističkog adepta koji je 
postigao besmrtnost kroz Tamu i pronašao 


prometejsko svjetlo prosvjetljenja — unutarnje 
božanstvo — Crni dijamant. 


Poput kabalističkog Klifota, Yatukan demoni 
predstavljaju nedostupne aspekte svemira i tamnu 
stranu svijesti. | poput klifotičkih energija, Daeve 
su dinamične, kaotične i destruktivne sile. 


Osim crno magijske inicijacije, Yatukan praksa 
uključuje goecijske evokacije i invokacije koje 
daleko nadilaze prakse Clavicula Solomonis 
Regis. Dok goecijski praktikant stoji u krugu, 
tresući se od prizvane sile, Yatus (crni mag ) ili 
Pairika (vještica) svjesno teže potpunom jedinstvu 
s evociranim Daevama, a krajnji cilj buđenja je ući 
u krug evokacije bez ikakve zaštite. UZ pomoć 
mračnih magijskih praksi i unutarnje alkemije, 
nomadski sljedbenici ove zaboravljene religije 
radili su na tome da postanu poput Akhitye 
(utemeljitelja ovog kulta) iz starih 

perzijskih legendi, besmrtnog sotoniste. 


YATUK_DINOIH | POSTMODERNIZAM 


Postmodernizam, ili postmodernistički pokret, 
izraz je prikladan da okarakterizira sliku 
današnjeg svijeta: razdoblje u kojem je kontakt sa 
sterom sakruma zamijenjen mainstem medijima i 


svaki se “moderni" okultni sustav temelji na 
nestalnom identitetu, panpsihizma i eklekticizma. 
Yatukanska tradicija također je podlegla utjecaju 
moderne okultne misli koja se može nazvati 
"okultni pragmatizam " Osim starih tehnika 
ukorijenjenih u perzijskim tradicijama, ovaj sustav 
uključuje elemente Theleme Aleistera Crowleya, 
Zos Kia Kultusa Austina Osmana Sparea, te 
nalazi inspiraciju u djelima Jakea Strattona- 
Kenta, Johna Whitesidea Parsonsa ili Charlesa 
Pacea. Ovdje također možemo pronaći tragove 
postmodernog sustava Chaos Magic. Yatukan se 
također razvija 

uključivanjem elemenata nekromantije i 
vampirizma iz drugih srodnih staza: egipatske 
magije, Palo Mayombe ili Santeria. Sve se to, 
međutim, događa kroz vrlo moderan i učinkovit 
sustav pragmatične sinisterne alkemije. 


YATUKAN_RITUAL_CRNOG_ZMAJA 


GOSPODARU SJENA ! ESENCO TAME! 
PRIZIVAM TVOJE MRAČNE DUHOVE! 
TRAŽIM JEDINSTVO SA SJENOM KOJA JE 
SKRIVENA U DUBINI MOJE DUŠE! 


NEKA RITUAL POČNE! 
LEPACA KLIFFOTH! 


* Uzmi athame i usmjeri ga u četiri glavna pravca, 
govoreći: 


JUG : 


SETH! DONOSITELJU OLUJA I VATRE! NEKA 
TVOJA BIT ISPUNI OVAJ HRAM. IZAĐI IZ 
TAME! ZAPALI TVOJ CRNI PLAMEN NA 
OLTARU MOJE DUŠE! PRIZIVAM TE ! 


ISTOK : 


LUCIFER! ZVIJEZDO JUTARNJA ! 
DONOSITELJU ZNANJA I PROSVJETLJENJA ! 
PHOSPHOROS ! NEKA ISKRA TVOJE 
BOŽANSVENOSTI ZABLISTA JAČE OD 
SVJETLOSTI PODNEVNOG SUNCA 

ISPUNI MOJ HRAM POMETEJSKOM VATROM I 
ZAPALI PLAMEN U BEZDANU MOGA 
POSTOJANJA ,TEBE PRIZIVAM 


SJEVER 


BELIAL! BELHOR! DUŠE ZEMLJE I TAME! 
UĐI U MOJ HRAM SA TVOJIM DUHOVIMA 
TAME! DOĐI SA SJEVERA, CARSTVA 
HLADNOĆE. 

TEBE PRIZIVAM 


ZAPAD 


LEVIJATAN! VELIKA ZMIJO BEZDANA RAHAB! 
SEDMOGLAVI ZMAJU KAOSA! USTANI IZ 
DUBINA MRAČNIH VODA I ISPUNI MOJ HRAM 
SNAGOM KOJA LEŽI SKRIVENA DUBOKO U 
NAJDUBLJEM BEZDANU! PRIZIVAM TE! 
NEKA SE OTVORE VRATA PAKLA INEKA 
MOĆI GORNJE I DONJE UĐU U MOJ HRAM DA 
POSVJEDOČE I OSNAŽE OVU CEREMONIJU! 


* Zamisli portale koji se otvaraju iz četiri smjera i 
odozgo i odozdo. Vizualiziraj mračne sile kako 
ulaze u hram i ispunjavaju ga gustom crnom 
energijom. Vibriraj staotu: 

NONASTURMA 


* Podigni štap i reci: 


DUŠE TAME, ANGRA MAINYU, TEBE PRIZIVAM 
! JA SAM LUTALICA NA PUTU SJENA NA 
KOJEM TRAŽIM TVOJU PRISUTNOST I TVOJE 
VODSTVO. 

PODIGNI VEO SVJETLA KOJI SKRIVA PRAVU 
PRIRODU SVIJETA I DOPUSTI MI DA 
POSTANEM 


BESMRTAN U TAMI. PROBUDI ME MRAČNIM 
ZAJEDNIŠTVOM I DOZVOLI MI DA OKUSIM 
PLODOVE PAKLENE EKSTAZE. 

AHRIMAN! CRNI ZMAJU SJENA! DUŠE 
ĐAVOLSKI ! PUSTI TVOJE MRAČNE SILE U 
MOJE BIĆE i OTKRIJ MI TVOJU BIT 


* Nastavi vizualizirati kako je hram ispunjen 
gustim crnim dimom. 


INDRA! GOSPODARU OTPADNIKA! DEMONU 
SAMOĆE PROŽMI MOJU SVIJEST. ZAPALI 
ISKRU KOJU ĆU PRETVORITI U VATRU 
SAMODEIFIKACIJE. LAŽNI BOGOVI ĆE 
NESTATI DA OSLOBODE PUT ONIMA KOJI 
TRAŽE BOŽANSTVO U SEBI! 


ZAIRITSHA! DUŠE BESMRTNE MUDROSTI! 
OTKRIJ MI PAKLENE RIZNICE TAJNOG 
ZNANJA! OTKRIJ MI DREVNU MUDROST 
TAME! 


SAURU! DEMONI NEPOSLUHA! ESENCO 
POBUNE! NADAHNI ME SNAGOM I 
USTRAJNOŠĆU NA PUTU ANTINOMIJSKE 
IZOLACIJE! 

VODI ME STRUJOM KAOSA KOJA ĆE POSTATI 
MOJE ORUĐE PREOBRAZBE! 


NAONHAITHYA! DUŠE NEZADOVOLJSTVA! 
POKRENI KOTAČ VJEČNOG NAPRETKA! NE 
DOPUSTI MI DA MIRUJEM U STAGNACIJI, 
NEGO POKRENI KOTAČ PROMJENA DA BIH 
UVIJEK MOGAO IMATI SVJEŽE PLODOVE 
SVOGA RADA! 


TAURVI! DEMONU SMRTONOSNOG OTROVA! 
OTRUJ MOJE SLABOSTI UNIŠTI LAŽI I ILUZIJE 
OKO MENE! PROBUDI U MENI GLAD ZA 
ZNANJEM KOJA ĆE SE PRETVORILI U MOĆ! 


AKA MANAH! GOSPODARU IZOLIRANE 
SVIJESTI! POSADI SJEME BOŽANSTVENOSTI 
U MOJOJ DUŠI I NEKA RASTE U NAJVEĆOJ 
TAMI DA IZAĐEM IZ BEZDANA KAO AVATAR 
CRNOG ZMAJA! 


AESHMA DAEVA! DEMONU POŽUDE i 
GNJEVA! BIJESA I OSVETE! PROBUDI U 
MENI BIJES DA 

POPUT TORNADA UNIŠTIM PREPREKE NA 
PUTU KOJI SAM IZABRAO! 


GOSPODARI TIJELA 

GOSPODARI UMA 

NEKA SE MOJA VOLJA MANIFESTIRA KROZ 
VAŠA DJELA! 


NEKA MOJA ŽELJA POSTANE TIJELO! 


Vibriraj staota moći: 
YATUKISAHLA! 


POSTAJEM NEXION TAME KOJI SE PRETVARA 
U BOŽANSKU VATRU. 

TAMA POSTAJE SVJETLOST I NA OVOM 
ZABRANJENOM PUTU PRIBLIŽAVAM SE 
VLASTITOM BOŽANSTVU. 

NEKA CRNI PLAMEN OBASJA MOJE BIĆE! 


* Dok vibriraš drugu staotu osjeti kako prizvana 
energija ulazi i transformira tvoju svijest: 
IZZADRAANA! 

HO DRAKON HO MEGAS! 

Komentar : 


Ovaj ritual priziva sedam Daeva, sedam 
arhdemona Ahrimana, Crnog Zmaja, i koristi ih 
kao točke samoinicijacije u procesu 
samodeiticiranja koji je cilj i bit Staze lijeve ruke. 


KRAJ SVEGA TIJELESNOG 
"NAKON ŠTO SE ISKONSKO SVJETLO 


POVUKLO, STVORENA JE MEMBRANA ZA 
SRŽ,'K LIFAH LJUSKA, A OVA K (LIFAH SE 


PROŠIRILA I STVORILA DRUGU, KOJA JE BILA 
EHEKTEL“ 
(Zohar) 


Lilitje mračni ženski arhetip, prisutan u mnogim 
mitologijama, od sumerske, babilonske i asirske, 
do kultura poput hebrejske ili teutonske. Kroz 
vjekove postala je vještica, i personifikacija svega 
što se smatra mračnim i 

čega se boje. Ona je Adamova prva žena i prva 
žena na svijetu. Kasnije postaje supruga 
Samaela . 

Ona je kraljica od Sabe i Zemargada. U nekim 
izvorima Lilith je žena Levijatana. Energija Lilith 
je mračna i vatrena. Ona se pojavljuje u 
snovima, vlada prvom astralnom razinom na 
kabalističkom stablu noći, Gamaliel . Ona je 
mračni aspekt Jastva, ženska transpersonalna 
sjena. Integracija Lilith u nečiju svijest nužan je 
Korak na putu prema psihološkoj individuaciji, ili 
ezoteričnim rječnikom rečeno — ka samodeitikaciji 
pojedinca. 


INVOKACIJA 
LEPACA LILITH! 


PRIZIVAM TE —TI KOJA SI PRVA OTVORILA 
UTROBU LJUDSKOM MUZJAKU! 


DOĐI K MENI! 

ODGOVORI NA MOJ POZIV | ZAŠTITI SVOJU 
DJECU NOĆI! 

BOŽICE MJESECA, ČIJI VRIŠTEĆI JAUK 
RAZDIRE NOĆ, DAJ MI MOĆ DA OSTVARIM 
SVOJE SNOVE. | ŽELJE! 

LILITH, IZORPO, KALI, AZ, ABIZO, ZAHRI, 
ARDAT LILI, NAAMAH OH, LILITH! 
POGLEDAJ ME TVOJIM KRVAVO CRVENIM 
OČIMA I OSVIJETLI MI PUT POSTOJANJA! 
POKAŽI MI NITI ISTINE, VREMENA | SNOVA 
OTKRIJ MI UZORAK SUDBINE! 

OPUN, AMA, LILITH, RUACH, GEBUN, 
NERTHUS, IPAKOL 

KROZ DVERI EKSTAZE VELIKI ZMAJ ĆE SE 
PROBUDITI I ZGAZITI ILUZIJE SVIJETA 
OBNOVI SVETO JEDINSTVO SUPROTNOSTI! 
IZ DUBINE MOJE DUŠE IZRONITI ĆE TAMA | 
SVJETLO U PAKLA 

PALI ANĐEO SAMAEL JE ROĐEN! 
BABALON, LILITH, NAAMAH, TYPHON, TIAMAT, 
AZ, LIROCHI 

HO DRAKON! HO MEGAS! x3 


MEDITACIJA 
Vizualiziraj da hodaš noću kroz gustu šumu. 


Iznad se vidi blijedi mjesec, a tišinu tek ponekad 
narušava glas sove. Nešto te hvata za nogu i 
padaš na tlo. Možeš osjetiti da se nešto miče 
ispod i Znaš da je to živo. 


Paraliziran si od straha, ali nakon nekog vremena 
pomaknete se i pogledate u tlo gdje ste ležali 
trenutak prije. Iz zemlje izranja ogromna kobra. 

U početku poprima normalnu veličinu, ali vrlo brzo 
raste i nakon nekog vremena je velik kao drvo. 
Dok raste, počinje ga okruživati srebrna aura. Ne 
možete odvojiti pogled od toga. Ponovno ste 
paralizirani i gledate gmazu u oči sa sve većom 
fascinacijom i uzbuđenjem. Njegove čeljusti se 
otvaraju i možete vidjeti njegov račvasti jezik kako 
vas dodiruje. 

Kobra sikće i odjednom shvatite da možete 
razumjeti njezin jezik. Izjavljujete svoje čarobno 
ime i govorite riječi pozdrava: 

Ho Drakon Ho Megas! 

Jednim brzim pokretom kobra vas ugrize u čelo, 
na mjestu trećeg oka. Ispod se otvori rupa u 
zemlji i upadnete u tunel koji vodi u utrobu zemlje, 
u dubinu vaše svijesti. Vi nemate fizičko 
tijelo — dok pada, rastrgavaju ga kandže mrtvih i 
sablasne utvare. Ispred vas je krvavocrveno 
svjetlo. Privučeni ste ovim mjestom. Nakon 
nekog vremena shvatite da je to špilja koja je 


osvijetljena sjajem koji zrači iz divovskog 
krvavocrvenog rubina. Nalazi se u središtu špilje i 
podsjeća na neobičan oltar. Priđete bliže da ga 
pogledate i primijetite drevne slike. Većina njih 
prikazuje lijepu golu ženu s reptilskim očima i 
zmijskim repom. Tamo također možete vidjeti 
znakove i simbole. 

Odjednom čujete šapat. Okrenete se i vidite 
kako vas gleda crnokosa žena. Pokretom vas 
poziva da priđete bliže, pokazuje na rubin i pruža 
vam bodež. Ona otvara usta i govori jezikom 
zmija, ali možete razumjeti njezine riječi: "žrtvuj se 
za našu majku Lilith i zagledaj se u kamen." Ona 
odlazi, a ti ostaješ sam. Porežeš svoju lijevu ruku 
bodežom i izliješ krv na oltar od rubina. Tamo ste 
također stavili bodež. Gledaš u dragulj i upijaš 
vizije. Božica će vam pokazati svoj pečat s kojim 
ćete je moći ponovno pronaći u svojim snovima. 
Kada vizija završi, polako se vratite u normalnu 
Svijest. 


SORAIH 
STEINEROV POGLED NA ANTIKRISTA 
Rudolf Steiner je 1908. održao niz predavanja o 


Apokalipsi, Antikristu i dualističkim 
suprostavljenim silama. Središnja figura tih 


predavanja bio je Demon Sunca , Sorath. 
Tradicionalno, Sorath je poznat kao mračni 
pandan arhanđela Mihaela, a njegovo ime se 
prevodi kao "protjerani". Stoga je on "zli anđeo", 
mračni duh koji vlada, Crnim Suncem. U Kabali, 
on je inteligencija Thagiriona. 


Steiner objašnjava značaj imena Sorath (S-V-R- 
T) i njegovu brojčanu vrijednost na sljedeći način: 
slovo Samech označava fizičko tijelo, Vau — 
eterično tijelo, Resh — astralno tijelo, a Tau — niže 
"ja" — sve se to odnosi na čovjeka. Sorath je 
stoga neraskidivo povezan s ljudskim bićem kao 
sastavni dio Jastva. 

Steiner je vjerovao da se vrhunac Sorathova 
utjecaja događa svakih 666 godina u evoluciji 
Zemlje. Prvi put se takav pokušaj dogodio 666. 
godine kada je Sorath čovječanstvu trebao dati 
znanje za koje ljudi nisu bili spremni (svjesna 
duša), što je moglo imati katastrofalne posljedice 
za čovječanstvo. Oruđe Zvijeri tada je bila 
Akademija u Gondishapuru u Perziji. Sljedeća 
pojava 666. dogodila se 1332. godine, godine 
crne smrti i drugih katastrofalnih događaja. Treći 
događaj dogodio se 1998. godine, što je, prema 
Steineru, početak vladavine Ahrimana . Steiner je 
držao svoja predavanja o kraju 


tisućljeća mnogo prije 1998. Nije, međutim, 
pogriješio u pogledu sveprisutnog autoriteta 
materijalizma i opsjednutosti egom. Velik dio 
njegovih teorija odgovara sadašnjoj slici svijeta — 
usredotočenost na zemaljske aspekte života. 
Sorath nije toliko " Demon Sunca" koliko 

" Demon Zemlje", zvijer koja izlazi iz zemlje i 
vlada zemljom. Međutim, njegova emanacija ne 
znači odbacivanje duhovnih sila, već njihovu 
drugačiju upotrebu: silazak umjesto uzdizanja. U 
modernoj ezoteriji, to je razlika u osnovi dva 
duhovna stava: Staza desne ruke i Staza lijeve 
ruke. Za Stazu Desne Ruke, sila "ja", ega, je 
opasna i predstavlja smetnju u duhovnom 
napretku. Put lijeve ruke koristi snagu ega i gleda 
na nju kao na potencijal. Ova praksa kroz stoljeća 
bila je poznata kao crna magija. Aleister Crowley 
je okultiste koji su koristili silu ega nazvao "crnom 
braćom", suprotno od “bijelog bratstva" čiji je cilj 
bio ostaviti ego iza sebe na duhovnom putu. To je 
razlog koji leži u osnovi Steinerova uvjerenja da 
Sorath vodi čovjeka u crnu magiju: 

“U konačnici čovječanstvo će se podijeliti na one 
Koji su na Stazi Desne ruke, i one koji su na Stazi 
Lijeve Ruke. Tako je u misteriju 666. ili Sorathu 
skrivena tajna crne magije." 

Postoji teorija da se ime “Sorath" može izvesti od 


Suriel/Sarhapanim, čiji je ženski oblik Suriath. To 


je izvorno bio anđeo čiji je zadatak bio čuvati 
svjetlost sunca tijekom noči i vraćati je ujutro. 
Ovaj motiv sunca noću pojavljuje se u svim 
kulturama i poznat je kao tamno sunce, crno 
sunce ili sunce u tami. Ako slijedimo Steinerov 
stav da je Krist bio Sunce, onda je logično da je 
Sorath kao Antikrist Crno Sunce — a kako je uspon 
prema Kristu karakterističan za Put Desne Ruke, 
spuštanje prema Suncu u Tami bit je Lijevog puta. 


Međutim, postoji razlika između toga da čovjek 
bude nesvjesna posuda Sorathovog utjecaja i 
svjesna upotreba Sorathovih energija koja je 
karakteristična za struje Staze lijeve ruke. Put 
samodeifikacije ne temelji se na_ iluziji "biti bog", 
posuda za Antikrista, negp na težnji da se sam 
postane Protivnik, samoizolirana svijest. Ovo je 
stav prema napretku pod znakom unutarnjeg 
Sunca, Crnog Sunca simboliziranog Sorathom. 


HELDRASIL 


U nordijskoj mitologiji osim devet svjetova 
postojala su druga kraljevstva mrtvih (Walhalla , 
Helheim, Nifiheim, Folkvang, Ranovo kraljevstvo, 
Gimle, Vingolf, Andlangr, Brimir, Okolnir, Vidblain, 
Sindri, Nidaberge itd.), kojima je vladala mračna 
božica Hel. Hel je kći Lokija, njezina braća i 


sestre su vuk Fenrir i zmija Midgard; zajedno čine 
trijadu koja se bori protiv bogova. 

Devet svjetova bogova, ljudi i divova nisu samo 
dom mnogih mitskih bića, već također 
predstavljaju aspekte postojanja i ljudske svijesti. 
Svaki svijet je povezan preko svjetskog stabla 
Yggdrasil. Moguće je podijeliti devet svjetova u tri 
trijade, pri čemu prva tri svijeta tvore šamanski 
"gornji svijet" i ljudski super ego. Sljedeća [ri 
Svijeta predstavljaju "srednji svijet" i svijest, dok 
niža tri svijeta čine "podzemlje", nesvjesno i 
nepoznato. Nordijsko stablo svijeta Yggdrasil 
može se usporediti s kabalističkim stablom života, 
a u skladu s kabalističkim predodžbama, ne 
postoji samo nordijsko stablo života nego i 
nordijsko stablo smrti, zvano Heldrasil. 


Heldrasil Znači "konj Hele" (Hel = Hel; drasil = 
Konj), dok se Yggdrasil može prevesti kao "konj 
straha" a smatra se Odinovim nadimkom. 
Sukladno tome, budući da je Odinu trebalo devet 
dana da primi tajnu spoznaju runa, devet dana 
traje i put do Hela — tako kaže Odinova poema o 
runama (Havamal), prema kojoj je Hermondu sinu 
Odinovom, trebalo devet dana za put u Hel kako 
bi vratio svog brata Baldura (Gylfaginning). 


Hel — tamna božica 


Hel (čija su druga imena Heljar, Hella, Helan, 
Hellia, a vjerojatno se i imena Frau Holle i Holda 
mogu pratiti do nje) izvorno nije bila božica, ali je 
kasnije evoluirala u božicu -- smrt. U prozi Edda 
ona se spominje kao kći Lokija i divovke Angrbode 
i pripisuje se lozi divova. Nadalje, prozna Edda 
izvještava kako je Hel, kao i svi ostali Lokijevi 
potomci, protjerana iz Asgarda, u Nitiheim, gdje je 
stekla moć nad devet svjetova mrtvih. 


Božica Hel je prikazana s licem čija je jedna 
polovica ljudska, a druga je plavo-crna, što 
ukazuje da je napola mrtva, a napola živa. To 
potvrđuje i opis Hel kao tamne božice koja spaja 
život i smrt. Nadalje, Hel je božica tajnog znanja i 
lječenja. 

Postojali su posebna vrsta staronordijskih 
šamana zvanih Haljarunarn, "Oni koji šapuću s 
Helom". 


HELHEIM — Svijet mrtvih. Do njega se moglo doći 
prelaskom Gjolla, rijeke smrti. Kao i s Hadom iz 
grčke mitologije, povratak je nemoguć. Kad 
pogledamo germanske predodžbe o smrti i 
zagrobnom životu, možemo vidjeti da je u početku 
Hel držao položaj “standardnog podzemlja" u koji 
su svi mrtvi morali putovati. 


Kasnije se vjerovalo da se to odnosi samo na 
ljude koji su umrli od bolesti ili starosti. U početku 
se Hel nije smatrao mjestom kazne i patnje. Tek 
kasnije i pod kršćanskim utjecajem pojavila se 
predodžba da je to mjesto kažnjavanja zlih ljudi. 
Engleska riječ "hell" i njemačka riječ "Holle" 
vjerojatno su izvedenice od Hel. 

Postoje izvori koji opisuju Helheim (između 
ostalog Gylfaginning). Helheim je okružen 
ogradama i vratima Helgrinda. Helheim čuva 
ženski div Modgudr, koja čeka na mostu Od 
ovog mosta zvanog Gjallarbru put prema sjeveru 
vodi do dvorca Hel koji ima visoke zidove i divlje 
rijeke teku oko njega. Ulaz u dvorac čuvaju 
pakleni pas Garm i pijetao Fialar. Unutar Helinog 
zamka nalaze se, pored velikih dvorana, i njeno 
prijestolje, koje se zove Eljudnir, njen stol koji se 
zove Hungr , njen nož Sultr . Njen sluga se zove 
Ganglati ,a njena sluškinja se zove Ganglot, 
njezin se prag zove Fallandaforad, njezin krevet 
Kor, a njezin pokrivač Bliikjandabol . 

U unutrašnjost dvorca nikada nije ušao sunčev 
zrak, čak su i ulazna vrata okrenuta prema 
sjeveru. Zidove čine tijela zmija, a kroz cijev od 
dima curi otrovna kiša. 


INVOKACIJA HEL 


Na oltaru su tamjan i nekoliko predmeta koji 
predstavljaju atribute božice Hel (Halagalz-runa, 
kosti itd.). Kao prinos, krv i vino. 


* Okrenut sjeveru: 


LEPACA HEL 

HEL, BOŽICE SMRTI I ŽIVOTA JA, DAIMON ... 
(nn) IMAM VOLJU ISTRAŽITI TVOJE CARSTVO 
| TVOJE SVIJETOVE 

KAO ŽRTVU PRINOSIM TI... DA MI OMOGUĆIŠ 
ULAZAK U TVOJE CARSTVO I NJEGOVE 
SVJETOVE. 

HEL, OTVORI HELGRIND, VRATA | OGRADE U 
TVOJE KRALJEVSTVO, 

DOZVOLI DA SIGURNO PROĐEM PORED 
GLADNOG GARMA | FIALARA. 

DOZVOLI DA SIGURNO PROĐEM TVOJ PRAG 
FALLANDAFORADA | TVOG PRIJESTOLJA 
ELJUDNIR. 

DOZVOLI DA POMAKNEM VEO 
BLIKJANDABOL TVOJIH DVORANA DA 
DOBIJEM UVID U TVOJE SVJETOVE. 


HEL ČUJ SADA MOJ GALDR 
* Počni sada čantati galdr 


“SALJA HELJAR, SALJA HELDRASIL." Nastavi 
dok ne postigneš stanje transa. 

* Trans i Hugr 

Tijekom transa, kada stigneš do ulaza u 
kraljevstvo Hel, počni slati svoju volju (hugr). 
Vizualiziraj svoj hugr kao gavrana koji sjedi na 
drvetu i neka uzleti . Promijeni perspektivu i 
istražite svijet Heldrasila 

Čim osjetiš da stanje transa postaje slabije, vrati 
svog gavrana (hugr) da odleti natrag na drvo. 

* Uzemljenje viška energije. Da bi povratio 
normalno stanje svijesti i analizirao glavne uvide 
ovog rada, obavi tehniku uzemljenja. Vizualiziraj 
da su tvoje ruke i noge kanali za energiju, koja 
teče natrag u zemlju. Osjeti kako ponovno 
postaješ svjež i spokojan , osjeti kako se sjećanja 
na trans strukturiraju i čiste. 

Zapiši dojmove. 


